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x  x%x* x x *x *% 


NAMO TASSA BHAGAVATO ARAHATO SAMMAÄSAMBHUDDHASSA 
CUNG KÍNH ĐỨC THÉ TÔN, ỨNG CÚNG, CHÁNH BIÊN TRI 


Phần A. MẪU ĐỀ (MZiikã) 
I. HAI MƯƠI HAI ĐẦU ĐÈ TAM (Bãwïsaii tikamatikã) 


Chư pháp thiện, chư pháp bắt thiện, chư pháp vô ký. 
Chư pháp tương ưng lạc thọ, chư pháp tương ưng khổ thọ, chư pháp tương ưng phi khổ 
phi lạc thọ. 
Chư pháp dị thục quả, chư pháp dị thục nhân, chư pháp phi quả phi nhân. 
Chư pháp thành do thủ và cảnh thủ, chư pháp phi thành do thủ mà cảnh thủ, chư pháp 
phi thành do thủ phi cảnh thủ. 
Chư pháp phiền toái mà cảnh phiền não, chư pháp phi phiền toái mà cảnh phiền não, 
chư pháp phi phiên toái và phi cảnh phiên não. 
Chư pháp hữu tầm hữu tứ, chư pháp vô tầm hữu tứ, chư pháp vô tầm vô tứ. 
Chư pháp đồng sanh với pháp hỷ, chư pháp đồng sanh với lạc thọ, chư pháp đồng sanh 
với xả thọ. 
Chư pháp sơ đạo đoạn trừ, chư pháp ba đạo cao đoạn trừ, chư pháp phi sơ đạo phi ba 
đạo cao đoạn trừ. 
Chư pháp hữu nhân sơ đạo đoạn trừ, chư pháp hữu nhân ba đạo cao đoạn trừ, chư pháp 
phi hữu nhân phi ba đạo cao đoạn trừ. 
Chư pháp nhân sanh tử, chư pháp nhân đến níp-bản, chư pháp phi nhân sanh tử và phi 
nhân đến níp-bản. 
Chư pháp hữu học, chư pháp vô học, chư pháp phi hữu học phi vô học. 
Chư pháp hy thiểu, chư pháp đáo đại, chư pháp vô thượng (cao tột). 
Chư pháp biết cảnh hy thiểu, chư pháp biết cảnh đáo đại, chư pháp biết cảnh vô thượng 
(cao tột). 
Chư pháp ty hạ là pháp bắt thiện, chư pháp trung bình, chư pháp tinh lương (vi tế). 
Chư pháp tà cho quả nhất định, chư pháp chánh cho quả nhất định liên tiếp sát-na, chư 
pháp bât định. 
Chư pháp có đạo làm cảnh, chư pháp có đạo, có nhân, chư pháp có đạo làm nhân. 
Chư pháp sanh tồn, chư pháp phi sanh tồn, chư pháp sẽ sanh. 
Chư pháp quá khứ, chư pháp hiện tại, chư pháp vỊ lai. 
Chư pháp biết cảnh quá khứ, chư pháp biết cảnh vị lai, chư pháp biết cảnh hiện tại. 
Chư pháp nội phần, chư pháp ngoại phân, chư pháp nội và ngoại phân. 
Chư pháp biết cảnh nội phân, chư pháp biết cảnh ngoại phần, chư pháp biết cảnh nội và 
ngoại phân. 
Chư pháp hữu kiến hữu đối chiếu, chư pháp vô kiến hữu đối chiếu, chư pháp vô kiến vô 
đối chiếu. 

Dút 22 đầu đề tam. 
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H. MỘT TRĂM ĐẦU ĐÈ NHỊ (Dukamãiikã) 


Phần tụ nhân (efugocchakam). 


Chư pháp nhân, chư pháp phi nhân. 

Chư pháp hữu nhân, chư pháp vô nhân. 

Chư pháp tương ưng nhân, chư pháp bất tương ưng nhân. 

Chư pháp nhân và hữu nhân, chư pháp hữu nhân mà phi nhân. 

Chư pháp nhân và tương ưng nhân, chư pháp tương ưng nhân mà phi nhân. 
Chư pháp phi nhân mà hữu nhân, chư pháp phi nhân và vô nhân. 


Dứt phân tụ nhân. 
Phân nhị đề đỉnh (cñJanfaraduka). 


Chư pháp hữu duyên, chư pháp vô duyên. 

Chư pháp hữu vi, chư pháp vô v1. 

Chư pháp hữu kiến, chư pháp vô kiến. 

Chư pháp hữu đối chiếu, chư pháp vô đối chiếu. 

Chư pháp sắc, chư pháp phi sắc. 

Chư pháp hiệp thế, chư pháp siêu thẻ. 

Chư pháp cũng có tâm biết đặng, chư pháp cũng có tâm không biết đặng. 


Dứt phân nhị đề đỉnh. 
Phần chùm lậu (savagocchakq). 


Chư pháp lậu, chư pháp phi lậu. 

Chư pháp cảnh lậu, chư pháp phi cảnh lậu. 

Chư pháp tương ưng lậu, chư pháp bắt tương ưng lậu. 

Chư pháp lậu và cảnh lậu, chư pháp cảnh lậu mà phi lậu. 

Chư pháp lậu và tương ưng lậu, chư pháp tương ưng lậu mà phi lậu. 

Chư pháp bắt tương ưng lậu mà cảnh lậu, chư pháp bất tương ưng lậu mà phi cảnh lậu. 


Dứt phần chùm lậu. 
Phần tụ triền (saiyojanagocchaka). 


Chư pháp triền, chư pháp phi triền. 
Chư pháp cảnh triền, chư pháp phi cảnh trin. 
Chư pháp tương ưng triền, chư pháp bất tương ưng triên. 
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Chư pháp triền và cảnh triền, chư pháp cảnh triền mà phi triển. 
Chư pháp triền và tương ưng triền, chư pháp tương ưng triển mà phi triền. 
Chư pháp bất tương ưng triền và cảnh triền, chư pháp bất tương ưng triền mà phi cảnh 
triên. 
Dứt phần tụ triển. 


Phần tụ (chùm) phược (ganthagocchaka). 


Chư pháp phược, chư pháp phi phược. 
Chư pháp cảnh phược, chư pháp phi cảnh phược. 
Chư pháp tương ưng phược, chư pháp bất tương ưng phược. 
Chư pháp phược và cảnh phược, chư pháp cảnh phược mà phi phược. 
Chư pháp phược và tương ưng phược, chư pháp tương ưng phược mà phi phược. 
Chư pháp bất tương ưng phược và cảnh phược, chư pháp bất tương ưng phược mà phi 
cảnh phược. 
Dứựt phần tụ phược. 


Phần tụ (chùm) bộc (oghagocchaka). 


Chư pháp bộc, chư pháp phi bộc. 

Chư pháp cảnh bộc, chư pháp phi cảnh bộc. 

Chư pháp tương ưng bộc, chư pháp bất tương ưng bộc. 

Chư pháp bộc và cảnh bộc, chư pháp cảnh bộc mà phi bộc. 

Chư pháp bộc và tương ưng bộc, chư pháp tương ưng bộc mà phi bộc. 

Chư pháp bất tương ưng bộc và cảnh bộc, chư pháp bất tương ưng bộc mà phi cảnh bộc. 


Dựt phần tụ bộc. 


Phần tụ (chùm) phối (yogagocchaka). 


Chư pháp phối, chư pháp phi phối. 
Chư pháp cảnh phối, chư pháp phi cảnh phối. 
Chư pháp tương ưng phối, chư pháp bất tương ưng phối. 
Chư pháp phối và cảnh phối, chư pháp cảnh phối mà phi phối. 
Chư pháp phối tương ưng phối, chư pháp tương ưng phối mà phi phối. 
Chư pháp bất tương ưng phối mà cảnh phối, chư pháp bất tương ưng phối mà phi cảnh 
phôi. 
Dứt phần tụ phối. 


Phần tụ (chùm) cái (6é»aranagocchaka). 


Chư pháp cái, chư pháp phi cái. 


10 


Việt dịch: Đại Trưởng lão Tịnh Sự (Mahathero Sahtakicco) 





x  x*x* x *%x *% 


10. 
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12. 


Chư pháp cảnh cái, chư pháp phi cảnh cái. 

Chư pháp tương ưng cái, chư pháp bất tương ưng cái. 

Chư pháp cái và cảnh cái, chư pháp cảnh cái mà phi cái. 

Chư pháp cái tương ưng cái, chư pháp tương ưng cái mà phi cái. 

Chư pháp bất tương ưng cái mà cảnh cái, chư pháp bất tương ưng cái mà phi cảnh cái. 
Dứt phần tụ cái. 


Phần tụ (chùm) khinh thị (parãämãsagocchaka). 


Chư pháp khinh thị, chư pháp phi khinh thị. 
Chư pháp cảnh khinh thị, chư pháp phi cảnh khinh thị. 
Chư pháp tương ưng khinh thị, chư pháp bất tương ưng khinh thị. 
Chư pháp khinh thị và cảnh khinh thị, chư pháp cảnh khinh thị mà phi khinh thị. 
Chư pháp bất tương ưng khinh thị và cảnh khinh thị, chư pháp bất tương ưng khinh thị 
mà phi cảnh khinh thị. 
Dứt phần tụ khinh thị. 


Phần nhị đề đại (mahantaraduka). 


Chư pháp hữu (tr) cảnh, chư pháp vô (tri) cảnh. 
Chư pháp tâm, chư pháp phi tâm. 
Chư pháp sở hữu tâm, chư pháp phi sở hữu tâm. 
Chư pháp tương ưng tâm, chư pháp bất tương ưng (phi hòa với) tâm. 
Chư pháp hòa với tâm, chư pháp phi hòa với tâm. 
Chư pháp có tâm làm sở sanh (nên tảng), chư pháp không có tâm làm sở sanh (nên tảng). 
Chư pháp đồng sanh tồn với tâm, chư pháp phi sanh tồn với tâm. 
Chư pháp tùng tâm thông lưu, chư pháp phi tùng tâm thông lưu. 
Chư pháp hòa với tâm và có tâm làm sở sanh (nền tảng), chư pháp phi hòa với tâm và 
không có tâm làm sở sanh. 
Chư pháp hòa sanh tồn và nương tâm làm sở sanh, chư pháp phi hòa phi đồng sanh tồn 
và phi nương tâm làm sở sanh (nên tảng). 
Chư pháp có tâm làm sở sanh, thông lưu và hòa với tâm, chư pháp phi tâm làm sở sanh 
và không hòa không tùng hành không thông lưu với tâm. 
Pháp tự nội, chư pháp ngoại. 
Chư pháp y sinh, chư pháp phi y sinh. 
Chư pháp thành do thủ, chư pháp phi thành do thủ. 
Dứt phân nhị đề đại. 


Phần tụ thủ (wupãdãnagocchaka). 


Chư pháp thủ, chư pháp phi thủ. 
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Chư pháp cảnh thủ, chư pháp phi cảnh thủ. 

Chư pháp tương ưng thủ, chư pháp bất tương ưng thủ. 

Chư pháp thủ và cảnh thủ, chư pháp cảnh thủ mà phi thủ. 

Chư pháp thủ và tương ưng thủ, chư pháp tương ưng thủ mà phi thủ. 

Chư pháp bắt tương ưng thủ mà cảnh thủ, chư pháp bất tương ưng thủ và phi cảnh thủ. 


Dứt phần tụ thủ. 
Phần tụ (chùm) phiền não (kilesagocchaka). 


Chư pháp phiền não, chư pháp phi phiền não. 

Chư pháp cảnh phiền não, chư pháp phi cảnh phiền não. 

Chư pháp phiền toái, chư pháp phi phiền toái. 

Chư pháp tương ưng phiền não, chư pháp bất tương ưng phiên não. 

Chư pháp phiền não và cảnh phiền não, chư pháp phi phiền não mà cảnh phiền não. 
Chư pháp phiền não và phiền toái, chư pháp phiền toái mà phi phiền não. 

Chư pháp phiền não vả tương ưng phiền não, chư pháp tương ưng phiền não mà phi 
phiên não. 

Chư pháp bất tương tưng phiền não mà cảnh phiền não, chư pháp bất tương ưng phiền 
não mà phi cảnh phiên não. 


Dứt phân tụ phiên não. 
Phần yêu bối (piffiiduka). 


Chư pháp sơ đạo đoạn (tuyệt) trừ, chư pháp phi sơ đạo đoạn (tuyệt) trừ. 

Chư pháp ba đạo cao đoạn (tuyệt) trừ, chư pháp phi ba đạo cao đoạn (tuyệt) trừ. 

Chư pháp hữu nhân sơ đạo đoạn (tuyệt) trừ, chư pháp phi hữu nhân sơ đạo đoạn (tuyệt) 
trừ. 

Chư pháp hữu nhân ba đạo cao đoạn (tuyệt) trừ, chư pháp phi hữu nhân phi ba đạo cao 
đoạn (tuyệt) trừ. 

Chư pháp hữu tầm, chư pháp vô tầm. 

Chư pháp hữu tứ, chư pháp vô tứ. 

Chư pháp hữu hỷ, chư pháp vô hỷ. 

Chư pháp đồng sanh pháp hý, chư pháp phi đồng sanh pháp hý. 

Chư pháp đồng sanh lạc, chư pháp phi đồng sanh lạc. 

Chư pháp đồng sanh xả, chư pháp phi đồng sanh xả. 

Chư pháp Dục giới, chư pháp phi Dục giới. 

Chư pháp Sắc gIỚI, chư pháp phi Sắc gIỚI. 

Chư pháp Vô sắc giới, chư pháp phi Vô sắc giới. 

Chư pháp liên quan luân hồi, chư pháp bắt liên quan luân hồi. 

Chư pháp nhân xuất luân hồi, chư pháp phi nhân xuất luân hồi. 


8, 


Việt dịch: Đại Trưởng lão Tịnh Sự (Mahathero Sahtakicco) 





15. 


x  x* x x xXx xX *x *x *%x *%x *X *x *% *X *% *%x xXx *%x *% 


x 


x  x xXx *%x %x x *% 


Chư pháp (cho quả) nhất định, chư pháp phi (cho quả) nhất định. 
Chư pháp hữu thượng, chư pháp vô thượng. 
Chư pháp hữu y, chư pháp vô y. 

Dứt phần yêu bối. 


HI. BÓN MƯƠI HAI NHỊ ĐÈ KINH (Sufamãitikã) 


Chư pháp thành phần minh, chư pháp thành phần vô minh. 

Chư pháp như thiểm lôi, chư pháp như lôi cực. 

Chư pháp làm thành (ra) tiêu nhân, chư pháp làm thành (ra) quân tử. 

Chư pháp hắc, chư pháp bạch. 

Chư pháp viêm, chư pháp phi viêm. 

Chư pháp thành ra danh ngôn, chư pháp nguyên nhân danh ngôn. 

Chư pháp thành ra ngữ ngôn, chư pháp nguyên nhân ngữ ngôn. 

Chư pháp thành ra chủ yếu chế định, chư pháp nguyên nhân chế định. 

Chư pháp danh, chư pháp sắc. 

Chư pháp vô minh, chư pháp ái hữu. 

Chư pháp kiến hữu, chư pháp kiến ly hữu. 

Chư pháp thường kiến, chư pháp đoạn kiến. 

Chư pháp hữu tận kiến, chư pháp vô tận kiến. 

Chư pháp hữu tiền kiến, chư pháp hữu hậu kiến. 

Chư pháp vô tàm, chư pháp vô úy. 

Chư pháp tàm, chư pháp úy. 

Chư pháp thành người nan giáo (khó dạy), chư pháp thành người có ác hữu (bạn xấu). 
Chư pháp thành người dị giáo (dễ dạy), chư pháp thành người có bạn tốt. 

Chư pháp thành người biết rành phạm luật (rành lỗi), chư pháp thành người biết khỏi 
phạm luật (biết rành xuất quá). 

Chư pháp thành người rành nhập thiền, chư pháp thành người rành xuất thiền. 

Chư pháp thành người rành thập bát giới, chư pháp thành người rành tác ý. 

Chư pháp thành người rành thập nhị xứ, chư pháp thành người rành liên quan tương 
sanh. 

Chư pháp thành người rành cơ bản thích hợp (rành sở sanh), chư pháp thành người 
không rành cơ bản thích hợp. 

Chư pháp thành người chánh trực, chư pháp thành người nhu mì. 

Chư pháp thành người nhẫn nại, chư pháp thành người nghiêm tịnh. 

Chư pháp thành người cam ngôn, chư pháp thành người đáng tiếp đãi. 

Chư pháp thành người bất thu thúc môn quyên, chư pháp thành người bắt tri độ thực. 
Chư pháp thành người thu thúc môn quyên, chư pháp thành người tri độ thực. 

Chư pháp thành người thất niệm, chư pháp thành người vô lương tri. 

Chư pháp thực tính thành người chánh niệm, chư pháp thực tính thành người có lương 
tr1. 

Chư pháp thành người quán tưởng hữu lực, chư pháp thành người tu tiến hữu lực. 
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* Chư pháp thành chỉ quán, chư pháp thành pháp quán. 

Chư pháp có ấn chứng chỉ thành nhân dữ chỉ sanh hậu, chư pháp do cần tiền sanh thành 

nhân dữ chỉ sanh hậu. 

Chư pháp thực tính thành ra chiếu cố, chư pháp thực tính thành vô phóng dật!. 

Chư pháp thực tính thành giới điêu tàn, chư pháp thực tính thành kiến điêu tàn. 

Chư pháp thực tính làm cho mãn túc giới, chư pháp thực tính làm cho mãn túc kiến. 

Chư pháp thực tính làm cho giới tịnh, chư pháp thực tính làm cho kiến tịnh. 

Chư pháp thực tính thành người kiến tịnh, chư pháp thực tính thích hợp với kiến tịnh. 

Chư pháp thực tính làm căn bản giúp cho tâm thê thảm, chư pháp thực tính siêng năng 

suy xét bát thê thảm. 

+ Chư pháp thực tính thành người không biết no với pháp thiện, chư pháp thực tính thành 
người tỉnh tấn không lui sụt tu tiễn. 

+ Chư pháp thực tính gọi là minh, chư pháp thực tính gọi là yêm. 

+ Chư pháp thực tính đoạn trừ phiền não, chư pháp thực tính làm tuệ hợp với Thánh quả 
(tuệ tùng sanh trong quả) đến tột bực đều không cho phiền não tái tục do bốn đạo đã đoạn 
trừ. 


x 


x  x%x* x *%x *%x *% 


! Phóng dật hay còn gọi là điệu cử. 
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16. 


17. 


18. 


19, 


20. 


21. 


22. 


Phần B. THIÊN TÂM SANH 
I.PHÁP THIỆN 
1) Tám Tâm Thiện Dục Giới 
1.1) Tâm đại thiện thứ nhứt. 


a) Câu chia (chi pháp). 





Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Khi nào có tâm thiện Dục giới đồng sanh hỷ thọ, 
tương ưng trí, gặp cảnh sắc, thính, khí, vị, xúc và THỦ Hay là nghĩ đến chi thì vân có 
xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, hỷ, lạc, nhất tâm”, tín quyên, cần quyên, niệm quyền, 
định quyền, tuệ quyền, ý quyên, hỷ quyên, mạng quyên, chánh kiến, chánh tư duy, chánh 
tinh tân, chánh niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm lực, 
úy lực, vô tham, vô sân, vô s1, vô tham ác, vô sân ác, chánh kiến, tàm, úy, tĩnh thân tĩnh 
tâm, khinh thân khinh tâm, nhu thân nhu tâm, thích thân thích tâm, thuần thân thuần 
tâm, chánh thân chánh tâm, niệm, lương tri, chỉ, quán, chiếu có, vô phóng dật. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh. Như thế gọi là pháp thiện vẫn có trong khi 
ây. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng chạm, cách chạm nhau, hành vi đụng 
chạm, thái độ xúc chạm. Lúc nào như thê. Đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vui, hưởng sướng 
sanh từ nơi sự xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc, 
thái độ dụng nạp lãnh lây hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc. Như thê gọi là thọ có trong khi 
ây. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phối hợp cùng ý thức giới. Khi nào như thế đó, mới gọi là tưởng có trong khi ấy. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cố quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức giới. Như thế gọi là có tư trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh, tức là tâm, ý, thức, thức uẫn, tâm địa, 
tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên và ý thức giới. Đó gọi là có tâm trong khi ây. 


? Nhất tâm hay còn gọi là nhất hành hay nhất thống. 
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23. 


24. 


25. 


26. 


27. 


28. 


29. 


30. 


31. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khăn khít và chánh tư duy. 
Như thê gọi là có tâm trong khi ây. 


Tự trong khi có ra sao? Khi nào có sự gìn giữ cảnh cho tâm, chăm nom, kêm giữ, săn 
sóc cảnh, tâm khăn khít cảnh và cách tâm dính theo cảnh. Như thê gọi là tứ có trong khi 
ây. 


(Pháp) Hỷ trong khi có ra sao? Khi nào có sự mừng no cả thân tâm, hớn hở, sự hân 
hoan, sự hài lòng, vui tươi, hoan lạc và rât mừng. Như thê là (pháp) hỷ có trong khi ây. 


Lạc (hỷ) trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm vui, sở hữu tâm lạc, hưởng cảnh 
an vui sanh từ ý xúc và dụng nạp hứng chịu an vui từ ý xúc. Như thê gọi là lạc có trong 
khi ấy. 


Nhút tâm trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ một chỗ, vững lòng văng lặng, 
không tán loạn, không lao chao, tâm không bôi rôi, pháp chỉ, định quyên, định lực và 
chánh định có trong khi nào, thì nhứt tâm có trong khi ây. 


Tín quyên trong khi có ra sao? Khi nào có đức tin, thái độ tín ngưỡng, sự quyết tin, sự 
TẤt tín trọng, tín lực, tín quyên, tức là đức tin có trong khi nào, thì tín quyền vẫn có trong 
khi ấy. 


Cần quyỄn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cô gắng, tinh tấn, 
sắn sướt, lướt tới, tiễn đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, 
không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần tức là cần quyên, cần lực và chánh tinh tấn 
có trong khi nào, thì cần quyền có trong khi ấy. 


Niệm quyền trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vần nhớ, không lơ đăng, không quên, niệm quyền tức là niệm, niệm lực, 
chánh niệm. Đó là vẫn có niệm quyên trong khi ấy. 


Định quyển trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruôi, pháp chỉ, định quyên, định lực và chánh 
định. Như thế gọi là định quyền có trong khi ấy. 


Tuệ quyên trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suôt, khôn khéo, nhận rõ, hiêu 
thâu, lương tri, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiệu biệt rõ đặc tính, thâu vi tê, cách 
trí thức, cách hiệu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như 


Tổ 
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32. 


343. 


34. 


độ: 


3ó. 


37. 


38. 


39. 


ngọc, tuệ như đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ 
như hoàng cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô s1, tuệ 
quyền, chánh kiến có trong khi nào, thì tuệ quyền vẫn có trong khi ấy. 


Ý quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh như là ý, tâm, thức, tâm địa, tâm 
tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên sanh từ ý thức giới, có trong khi nào, thì ý quyên có trong 
khi ấy. 


Hÿ (thọ) quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hỷ, sở hữu tâm lạc, hưởng 
cảnh an vui sanh từ ý xúc, hay dụng nạp hứng chịu sự an vui từ ý xúc. Như thế gọi là hỷ 
quyền có trong khi ấy. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là cách 
sống còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyền vẫn có trong khi ấy. 


Chánh kiến trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu 
thấu, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, 
cách hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như 
đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 

cung, tuệ như kẻ dẫn đường, tuệ trừ tuyệt phiền. não, cũng là vô si, tuệ quyền, chánh 
kiến. Như thế gọi là chánh kiến vẫn có trong khi ấy. 


Chánh tư duy trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, sự nghĩ ngợi, cách đem tâm 
đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm đên khăn khít cảnh, tư duy hay 
chánh tư duy. Như thê gọi là chánh tư duy vẫn có trong khi ây. 


Chánh tỉnh tấn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cô gắng, tỉnh 
tấn, sắn sướt, lướt tới, tiễn đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ 
là, không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, tỉnh tấn tức là cần quyên, cần lực và chánh 
tinh tấn. Như thế gọi là chánh tinh tắn vẫn có trong khi ấy. 


Chánh miệm trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vần nhớ, không lơ đăng, không quên, niệm tức là niệm quyên, niệm lực và 
nhớ ghi chánh trực. Như thế gọi là chánh niệm vẫn có trong khi ấy. 


Chánh định trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không 
tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruôi, pháp chỉ "hay là định quyên, định lực và 
chánh định. Như thế gọi là chánh định vẫn có trong khi ấy. 
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40. 


Tín lực trong khi có ra sao? Khi nào có đức tin, cách tín ngưỡng, sự quyết tin, tâm tịnh 
tín, đức tin tức là tín quyên, tín lực. Như thế gọi là tín lực vẫn có trong khi ấy. 


4I. 


Cần lực trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cố găng, tinh tấn, sẵn 
sướt, lướt tới, tiễn đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, không 
bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, tức là cân, cần lực, cần quyên, chánh tinh tấn. Như thế 
gọi là cần lực vẫn có trong khi ấy. 


42. 


Niệm lực trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, thường 
nhớ, vẫn nhớ, không lơ đãng, không quên, tức là niệm, niệm quyên, niệm lực, chánh 
niệm. Như thế gọi là niệm lực vẫn có trong khi ấy. 


43. 


Định lực trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruổi, pháp chỉ tức là định quyên, định lực, chánh 
định. Như thế gọi là định lực có trong khi ấy. 


44. 
Tuệ lực trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiệu biệt, rõ đặc tánh, thâu vi tê, cách trí thức, cách 
hiệu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, 
tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, 


tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), tức là vô si, tuệ quyền, chánh kiến. Như 
thế gọi là tuệ lực vẫn có trong khi ấy. 


45. 
Tàm lực trong khi có ra sao? Khi nào có sự thẹn, cách mắc cỡ, những sự hồ thẹn đối 
với việc làm tội lôi, hay pháp bât thiện. Hành vị như thê gọi là tàm lực vân có trong khi 
ây. 

46. 
Úy lực trong khi có ra sao? Khi nào có sự chê tởm, cách sợ hãi, hành vi ghê sợ với việc 
làm tội lôi, hay pháp bât thiện. Những ghê sợ đó gọi là úy lực có trong khi ây. 

41. 
Vô tham trong khi có ra sao? Khi nào có vô tham là không ham muốn, không nhiễm 


đắm, không tham ác, không mong mỏi, không tham vọng, cách không tham, hành vi 
không tham, tức là căn thiện vô tham. Như thê gọi là vô tham vẫn có trong khi ây. 


48. 


Vô sân trong khi có ra sao? Khi nào không có sự giận dỗi, không hờn, không tức mình, 
không tính hại, không nghĩ đên sự ác độc tức là căn thiện vô sân. Như thê gọi là vô sân 
có trong khi ây. 


49. 
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50. 


S1. 


52. 


so. 


54. 


Đo, 


S6. 


1. 


58. 


Vô sỉ trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như 
đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt: phiền não) cũng là vô si, tuệ quyền, chánh 
kiến. Như thế gọi là vô sỉ vẫn có trong khi ấy. 


Vô tham ác trong khi có ra sao? Như là sự trái với tham, sự không ham muốn, không 
nhiễm đắm, không tham lam, không mong mỏi, không tham vọng, cách không tham, 
hành vi không tham, vô tham ác tức là căn thiện vô tham có trong khi nào, thì vô tham 
ác có trong khi ấy. 


Vô sân độc trong khi có ra sao? Như là không có sự giận dữ, không hờn, không tức 
mình, không tính hại, không nghĩ đên sự ác độc, vô sân tức là căn thiện có trong khi nào, 
thì vô sân độc có trong khi ây. 


Chánh kiến trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu 
thấu, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, 
cách hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ 
như đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), tuệ quyền, chánh kiến tức là vô 
sỉ có trong khi nào, thì chánh kiến vẫn có trong khi ấy. 


Tàm trong khi có ra sao? Trạng thái hồ thẹn với cách hành động ác xâu đáng hồ thẹn, 
thái độ hồ thẹn với những pháp tội ác có trong khi nào, thì tàm có trong khi ấy. 


Úy trong khi có ra sao? Trạng thái ghê sợ với hành động xâu đáng ghê sợ, thái độ ghê 
sợ với những tội ác có trong khi nào, thì úy vẫn có trong khi ấy. 


Tĩnh thân trong khi có ra sao ? Trạng thái tĩnh, tự yên, tự tĩnh, thái độ tĩnh, cách tự yên 
tĩnh của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì tính thân có trong khi ây. 


Tĩnh tâm trong khi có ra sao? Trạng thái tĩnh, tự yên, tự tĩnh, thái độ tĩnh, cách tự yên 
tĩnh của thức uân có trong khi nảo, thì tĩnh tâm có trong khi ấy. 


Khinh thân trong khi có ra sao? Sự nhẹ nhàng, cách thay đối nhẹ nhàng, không nặng 
nê, không sân sượng của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì khinh thân 
có trong khi ây. 
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Khính tâm trong khi có ra sao ? Sự nhẹ nhàng, cách thay đổi nhẹ ; nhàng, không nặng nề, 
không sẵn sượng của thức uấẫn có trong khi nào, thì khinh tâm vẫn có trong khi ấy. 


Nhu thân trong khi có ra sao? Sự mềm, sự dịu, không cứng, không kiên ngạnh của thọ 
uân, tưởng uẫn và hành uẫn có trong khi nào, thì nhu thân có trong khi ấy. 


Nhu tâm trong khi có ra sao? Sự mềm, sự dịu, không cứng, không kiên ngạnh của thức 
uân có trong khi nào, thì nhu tâm có trong khi ây. 


Thích thân trong khi có ra sao? Sự thích hợp với việc làm, cách thích hợp với việc làm, 
trạng thái thích hợp việc làm của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì 
thích thân có trong khi ây. 


Thích tâm trong khi có ra sao? Sự thích hợp với việc làm, cách thích hợp với việc làm, 
trạng thái thích hợp việc làm của thức uân có trong khi nào, thì thích tâm vân có trong 
khi ấy. 


Thuần thân trong khi có ra sao? Sự thuần thục, cách thuần thục, trạng thái thuần thục 
của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì thuân thân vân có trong khi ây. 


Thuần tâm trong khi có ra sao? Sự thuần thục, cách thuần thục, trạng thái thuần thục 
của tâm có trong khi nào, thì thuân tâm vân có trong khi ây. 


Chánh thân trong khi có ra sao? Sự ngay thắng, cách ngay thắng, không cong vạy, 
không co vẹo của thọ uân, tưởng uấn và hành uần có trong khi nào, thì chánh thân có 
trong khi ấy. 


Chánh tâm trong khi Có ra sao? Sự ngay thăng, cách ngay thắng, không Cong vạy, 
không co vẹo của thức uân có trong khi nào, thì chánh tâm vẫn có trong khi ấy. 


Niệm trong khi có ra sao? Như là chánh nệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, thường 
nhớ, vân nhớ không lơ đãng, không quên, niệm quyên tức là niệm, niệm lực, chánh niệm 
có trong khi nào, thì niệm vẫn có trong khi ấy. 


Lương trì trong khi có ra sao? Tức là tuệ, sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán sát, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, 
tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, 
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tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô si, tuệ quyền, chánh kiến có 
trong khi nào, thì lương tri vẫn có trong khi ấy. 


(Pháp) Chỉ trong khi có ra sao ? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, (pháp) chỉ cũng gọi là định quyên, định lực 
và chánh định có trong khi nào, thì (pháp) chỉ vẫn có trong khi ấy. 


(Pháp) Quán trong khi có ra sao? Như là tuệ, sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu thấu, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như 
đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), tức là vô s1, tuệ quyên, chánh kiến 
có trong khi nào, thì (pháp) quán có trong khi ấy. 


Chiếu cỗ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, có găng, tinh tân, sẵn 
sướt, lướt tới, tiễn đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ là, không 
bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần miên tức là cần, cần lực, cần quyền và chánh tinh 
tấn có trong khi nào, thì chiếu cố vẫn có trong khi ấy. 


Vô phóng dật trong khi có ra sao? Khi nào có sự đình trụ, vững lòng, văng lặng, không 
tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruổi, vô phóng dật tức là (pháp) chỉ, định 
quyên, định lực, chánh định có trong khi nào, thì vô phóng dật vẫn có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những pháp chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 
Dứt câu chia (chỉ pháp). 
Dứt phần thứ nhứt: 8.000 chữ PäÏi. 


b) Phần điều pháp. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyền, ngũ chi thiền, ngũ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, nhứt xúc, nhứt thọ, nhứt tưởng, nhút tư, nhứt tâm, nhứt thọ uẫn, nhứt tưởng 
uân, nhứt hành uân, nhứt thức uân, nhứt ý xứ, nhứt ý quyền, nhứt ý thức giới, nhứt pháp 
xứ, nhứt pháp giới. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi 
Ấy, 

Những pháp chơn tướng này gọi là chư pháp thiện. 


Tự uấn trong khi có ra sao? Như là thọ uân, tưởng uân, hành uân và thức uân. 
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Thọ uấẫn trong khi có ra sao? Như là sở hữu tâm hỷ, sở hữu tâm lạc hưởng hỷ, lạc từ 
nơi tâm xúc, hứng chịu hỷ, lạc từ nơi tâm xúc có trong khi nào, thì thọ uấn có trong 
khi ấy. 

Tưởng uấn trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng 
có trong khi nào, thì tưởng uân vẫn có trong khi ấy. 

Hành uẫn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, hý, nhứt tâm (ekagga/4), tín 
quyền, cần quyên, niệm quyên, định quyên, tuệ quyên, mạng quyền, chánh kiến, 
chánh tư duy, chánh tinh tân, chánh niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định 
lực, tuệ lực, tàm lực, úy lực, vô tham, vô sân, vô s1, vô tham ác, vô sân độc, chánh 
kiến, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thuần 
thân, thuần tâm, thích thân, thích tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, lương tri, pháp 
(chỉ), pháp (quán), chiều cố, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân, thức uẩn) có trong khi nào, thì hành uẩn vẫn có 
trong khi ấy. 

Thức uẩẫn trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uân, 
tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyền, phối hợp sanh từ ý thức giới có trong khi 
nào, thì thức uẫn vẫn có trong khi ấy. 


Những pháp chơn tướng này gọi là tứ uẫn có trong khi ấy. 


Nhị xứ trong khi có ra sao? Ý xử và pháp xứ. 


7T. 


Ý xứ trong khi có ra sao? Như là tâm, ý, thức, thức uẫn, tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh, 
ý xứ, ý quyên phôi hợp sanh từ ý thức giới có trong khi nào, thì ý xứ vân có trong khi 
ây. 

Pháp xứ trong khi có ra sao? Như là thọ uân, tưởng uân, hành uân, có trong khi nào, 
thì pháp xứ vân có trong khi ây. 


Những pháp chơn tướng này gọi là nhị xứ có trong khi ấy. 


Nhị giới trong khi có ra sao? Ý thức giới và pháp giới. 


78. 


Ý thức giới trong khi có ra sao? Như là tâm, ý, thức, thức uân, tâm địa, tâm tạng, 
bạch tịnh, ý xứ, ý quyền phối hợp sanh từ ý thức giới có trong khi nào, thì ý thức giới 
vẫn có trong khi ây. 

Pháp giới trong khi có ra sao? Tức là thọ uẫn, tưởng uẫn, hành uẫn. Như thế gọi là 
pháp giới có trong khi ấy. 


Những pháp chơn tướng này gọi là nhị giới có trong khi ấy. 


Tam thực trong khi có ra sao? Như là xúc thực, tư thực và thức thực. 


Xúc thực trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng 
chạm, thái độ xúc chạm. Lúc nào như thế, đây gọi là xúc thực có trong khi ấy. 

Tự thực trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ 
cô quyết hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức giới. Như thế gọi là có tư thực 
trong khi ấy. 


SỀo 
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Thức thực trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uân, 
tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên và ý thức giới. Như thê gọi là có thức thực 
trong khi ây. 


Những pháp chơn tướng này gọi là tam thực có trong khi ấy. 


Bát quyên (rong khi có ra sao? Như là tín quyên, cần quyền, niệm quyền, định quyền, 
tuệ quyên, ý quyên, hỷ quyền và mạng quyền. 


Tín quyên trong khi có ra sao? Khi nào có đức tin, thái độ tín ngưỡng, sự quyết tin, 
sự rất tín trọng, tín quyên, tín lực tức là đức tin có trong khi nào, thì tín quyền vẫn có 
trong khi ây. 

Cần quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, có gắng, tỉnh tấn, 
sắn sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, 
không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự. Cần tức là cần quyên, cần lực, chánh tinh tấn 
có trong khi nào, thì cần quyền có trong khi ấy. 

Niệm quyển trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vần nhớ, không lơ đãng, không quên, niệm quyên tức là niệm, niệm lực, 
chánh niệm. Đó là vẫn có niệm quyên trong khi ây. 

Định quyền trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không 
tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruôi, (pháp) chỉ, định quyên, định lực và 
chánh định. Như thế gọi là định quyên có trong khi ấy. 

Tuệ quyên trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu 
thấu, lương tri, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, 
cách trí thức, cách hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, 
tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như 
đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là 
VÔ Sĩ, tuệ quyên, chánh kiến có trong khi nào, thì tuệ quyền vẫn có trong khi ấy. 

Ý quyền trong khi có ra sao? Khi nào CÓ Sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức. uân, 
tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyền và ý thức giới. Như thế gọi là ý quyền có 
trong khi ấy. 

Hỷ quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vui, hưởng 
sướng sanh từ nơi sự xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh 
từ ý xúc, thái độ dụng nạp lãnh lấy hý, lạc của tâm sanh từ ý xúc. Như thế gọi là hỷ 
quyên có trong khi ẫy. 

Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sông còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là 
cách sông còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyền có trong khi ấy. 


Những pháp chơn tướng như thế ấy gọi là bát quyên. 


Ngũ chỉ thiền trong khi có ra sao? Tức là tầm, tứ, hỷ, lạc và nhất tâm). 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khăn khít cảnh, tư duy 
và chánh tư duy. Như thê gọi là tâm có trong khi ây. 


3 Nhất tâm: định, nhất thống, nhất hành. 
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81. 


Tứ trong khi có ra sao? Khi nào có sự gìn giữ cảnh cho tâm, chăm nom, kềm giữ, 
săn sóc cảnh, tâm khăn khít cảnh và cách đem tâm dính theo cảnh. Như thế gọi là tứ 
có trong khi ấy. 

(Pháp) Hỷ trong khi có ra sao ? Khi nào có sự mừng no cả (thân) tâm, hớn hở, sự hân 
hoan, sự hài lòng, vui tươi, hoan lạc và rất mừng. Như thế gọi là (pháp) hỷ có trong 
khi ấy. 

(Chi) Lạc trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm vui, sở hữu tâm lạc, hưởng 
cảnh an vui sanh từ ý xúc và dụng nạp hứng chịu an vui từ ý xúc. Như thế gọi là lạc 
có trong khi ấy. 

Nhất tâm trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ một chỗ, vững lòng văng lặng, 
không tán loạn, không lao chao, tâm không bối rôi, pháp chỉ, định quyên, định lực và 
chánh định. Như thế gọi là nhất tâm có trong khi ấy. 


Những pháp chơn tướng như thế đó gọi là ngũ chỉ thiền có trong khi ấy. 


Ngũ chỉ đạo trong khi có ra sao? Như là chánh kiến, chánh tư duy, chánh tinh tấn, chánh 
niệm và chánh định. 


82. 


Chánh kiến trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, 
hiểu thấu, lương tri, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi 
tế, cách trí thức, cách hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, 
tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như 
đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là 
vô si, tuệ quyên, chánh kiến. Như thế gọi là chánh kiến có trong khi ấy. 

Chánh tư duy trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan 
tính, cách đem tâm đến cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khắn khít 
cảnh và chánh tư duy. Như thế gọi là chánh tư duy có trong khi ấy. 

Chánh tỉnh tấn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cô gắng, tỉnh 
tấn, sắn sướt, lướt tới, tiễn đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không 
lơ là, không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, tinh tấn tức là chánh tinh tắn, cần quyền 
và cần lực. Như thế gọi là chánh tinh tấn có trong khi ấy. 

Chánh niệm trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vân nhớ, không lơ đăng, không quên, niệm tức là niệm quyên, niệm lực 
và nhớ ghi chánh trực. Như thế gọi là chánh niệm có trong khi ấy. 

Chánh định trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, 
không tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, pháp chỉ hay là định quyên, 
định lực và chánh định. Như thế gọi là chánh định có trong khi ấy. 


Những pháp chơn tướng như thế đó gọi là ngũ chi đạo có trong khi ấy. 


Thất lực trong khi có ra sao? Như là tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm 
lực và úy lực. 
-_ Tín lực trong khi có ra sao? Khi nào có đức tin, cách tín ngưỡng, sự quyết tin, tâm 


tịnh tín, đức tin tức là tín lực, tín quyền. Như thế gọi là tín lực có trong khi ây. 

Cần lực trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cô găng, tỉnh tấn, 
sắn sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, 
không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, tức là cần, cần lực, cần quyên, chánh tinh 
tấn. Như thế gọi là cần lực có trong khi ấy. 
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83. 


84. 


$5. 


9ó. 


Niệm lực trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vân nhớ, không lơ đãng, không quên tức là niệm, niệm lực, niệm quyền 
và chánh niệm. Như thế gọi là niệm lực có trong khi ấy. 

Định lực trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không 
tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, pháp chỉ tức là định quyên, định lực, 
chánh định. Như thế gọi là định lực có trong khi ấy. 

Tuệ lực trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu 
thấu, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, 
cách hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ 
như đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như 
hoàng cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô si, tuệ quyên, 
chánh kiến. Như thế gọi là tuệ lực có trong khi ấy. 

Tàm lực trong khi có ra sao? Khi nào có sự thẹn, cách mắc cỡ, những sự hồ thẹn đối 
với việc làm tội lỗi hay pháp bắt thiện, hành vi như thế gọi là tàm lực có trong khi ấy. 
Úy lực trong khi có ra sao? Khi nào có sự ghê tởm, cách sợ hãi, hành vi ghê sợ đối 
với việc làm tội lỗi hay pháp bắt thiện. Những ghê sợ đó gọi là úy lực có trong khi 
Ấy. 

Những pháp chơn tướng này gọi là thất lực có trong khi ấy. 


Tam nhân trong khi có ra sao? Như là vô tham, vô sân và vô s1. 


Vô tham trong khi có ra sao? Không ham, không muốn, không dục vọng, thái độ 
không tham, không muốn, không dục vọng, không tham ác. Căn thiện vô tham có 
trong khi nào, thì vô tham có trong khi ấy. 

Vô sân trong khi có ra sao? Không tính độc ác, không tính ác, không tính ép uống, 
thái độ không hung dữ ác độc. Căn thiện vô sân có trong khi nào, thì vô sân có trong 
khi ấy. 

Vô sỉ trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như 
đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não). Tuệ là tuệ quyên, tuệ lực, chánh 
kiến, vô s¡ là căn thiện vô si có trong khi nào, thì vô si có trong khi ấy. 


Những pháp chơn tướng này gọi là tam nhân có trong khi ấy. 


Nhứt xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng chạm, cách chạm nhau, hành vi đụng 
chạm, thái độ xúc chạm có trong khi nào, đây gọi là nhút xúc có trong khi ây. 


Nhứt thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vuli, hưởng 
sướng sanh từ nơi xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh từ ý 
xúc, thái độ dụng nạp lãnh lấy hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc. Như thế gọi là nhứt thọ có 
trong khi ấy. 


Nhứt tưởng trong khi có ra sao? 
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88. 


89. 


90. 


91. 


92. 


93. 


94. 


Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức 
giới. Khi nào như thế, đó mới gọi là nhứt tưởng có trong khi ấy. 


Nhữứi tự trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cố 
quyệt hành động sanh từ xúc phôi hợp cùng ý thức giới. Như thê gọi là nhứt tư có trong 
khi ây. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uẫn, tâm 
địa, tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên và ý thức giới. Như thê gọi là nhứt tâm có trong 
khi ây. 


Nhứt thọ uấẫn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vui, hưởng 
sướng sanh từ nơi sự xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh từ 
ý xúc, thái độ dụng nạp lãnh lây hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc. Như thế gọi là nhứt thọ 
uân có trong khi ấy. 


Nhút tưởng uẩn trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng 
sanh từ xúc phôi hợp cùng ý thức giới. Khi nào như thê, đó mới gọi là nhứt tưởng uân 
có trong khi ây. 


Nhứt hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, hỷ, nhất tâm, tín quyền, 
cần quyền, niệm quyên, định quyên, tuệ quyền, mạng quyên, chánh kiến, chánh tư duy, 
chánh tinh tấn, chánh niệm, chánh định, tín lực, cân lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm 
lực, úy lực, vô tham, vô sân, vô s1, vô tham ác, vô sân độc, chánh kiến, tàm, úy, tĩnh 
thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thích thân, thích tâm, thuần 
thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, lương tri, chỉ, quán, chiếu cô, vô phóng dật. 
Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uẫn, thức 
uân) có trong khi nào, đây gọi là nhứt hành uần có trong khi ấy. 


Nhút thức uấn trong khi có ra sao ? Như là tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh, thức, ý 
là ý xứ, ý quyên. Thức là thức uân, ý thức giới có trong khi nào, đây gọi là nhứt thức 
uân có trong khi ây. 


Nhứữt ý xứ trong khi có ra sao? Khi nào biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uân, tâm địa, 
tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyền và ý thức giới. Đó gọi là nhứt ý xứ có trong khi ấy. 


Nhưit ý quyên trong khi có ra sao? Như là tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh, thức, ý 
là ý xứ, ý quyên, thức là thức uân, ý thức giới có trong khi nào, đây gọi là nhứt ý quyên 
có trong khi ây. 
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97, 


98. 


99, 


100. 


101. 


102. 


1043. 


194. 


105. 


Nhứt ý thức giới trong khi có ra sao 2 Như là tâm, ý, tâm địa... ý thức giới có trong khi 
nào, đây gọi là nhứt ý thức giới có trong khi ây. 


Nhứt pháp xứ trong khi có ra sao? Như là thọ uẫn, tưởng uấn, hành uâẫn. Đây gọi là 
nhứt pháp xứ có trong khi ây. 


Nhưt pháp giới trong khi có ra sao? Như là thọ uân, tưởng uẩn và hành uẫn. Đây gọi là 
nhứt pháp giới có trong khi ây. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


c) Phần tiêu diệt. 





Hay là chư pháp, chư uấn, chư xứ, chư giới, chư thực, quyên, thiền, đạo, lực, nhân, xúc, 
thọ, tưởng, tư, tâm, thọ uần, tưởng uân, hành uân, thức uẫn, ý xứ, ý quyên, ý thức giới, 
pháp xứ, pháp giới. Hoặc những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp trong khi có ra sao? Như là thọ uân, tưởng uẫn, hành uân và thức uẫn. Như 
thế gọi là chư pháp có trong khi ấy. 


Chư uân trong khi có ra sao? Như là thọ uân, tưởng uân, hành uân và thức uân. Đây 
gọi là chư uân có trong khi ây. 


Chự xứ trong khi có ra sao? Như là ý xứ và pháp xứ. Đây gọi là chư xứ có trong khi 
ây. 


Chư giới trong khi có ra sao? Như là ý thức giới và pháp giới. Đây gọi là chư giới có 
trong khi ây. 


Chư thực trong khi có ra sao? Như là xúc thực, tư thực và thức thực. Đây gọi là chư 
thực có trong khi ây. 
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Chư quyên trong khi có ra sao? Như là tín quyền, cần quyền, niệm quyên, định quyên, 
tuệ quyền, ý quyên, hỷ quyền và mạng quyền. Như thế gọi là chư quyên có trong khi ấy. 


Thiền trong khi có ra sao? Như là tầm, tứ, hỷ, lạc và nhất tâm. Như thể gọi là thiền có 


trong khi ây. 


Đạo trong khi có ra sao? Như là chánh kiến, chánh tư duy, chánh tinh tấn, chánh niệm 


và chánh định. Đây gọi là đạo có trong khi ấy. 


Lực trong khi có ra sao? Như là tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm lực, úy 


lực. Như thế gọi là lực có trong khi ấy. 


Nhân trong khi có ra sao? Như là vô tham, vô sân và vô si. Như thế gọi là nhân có trong 


khi ấy. 


Xúc trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là xúc có trong khi ấy. 


Thọ trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là thọ có trong khi ấy. 


Tưởng trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là tưởng có trong khi ấy. 


Tư trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? ... Như thế gọi là tâm có trong khi ấy. 


Thọ uấn trong khi có ra sao? ... Như thế gọi là thọ uân có trong khi ấy. 


Tưởng uẩn trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là tưởng uân có trong khi ấy. 


Hành uấn trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là hành uẫn có trong khi ấy. 


Thức uẩn trong khi có ra sao? ... Như thế gọi là thức uân có trong khi ấy. 


Ý xứ trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là ý xứ có trong khi ấy. 
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Ý quyền trong khi có ra sao? ... Như thế gọi là ý quyền có trong khi ấy. 
Ý thức giới trong khi có ra sao? ... Như thê gọi là ý thức giới có trong khi ấy. 


Pháp xứ trong khi có ra sao? Như là thọ uẫn, tưởng uẫn và hành uân. Như thế gọi là 
pháp xứ có trong khi ây. 


Pháp giới trong khi có ra sao? Như là thọ uẫn, tưởng uẫn và hành uẫn. Như thế gọi là 
pháp giới có trong khi ây. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh trong khi ấy. 
Những chơn tướng này đều gọi là pháp thiện. 
Dứt phân tiêu diệt. 


1.2) Tâm đại thiện thứ hai. 


Chự pháp thiện là chí?” Tâm thiện Dục giới đồng sanh . hỷ, tương ưng trí hữu dẫn, hoặc 
có cảnh sắc... hoặc có cảnh pháp. Hay những chỉ mở mối sanh ra trong khi nào, thì xúc.. 
vô phóng dật vẫn có trong khi ây. 


Như thế gọi là chư pháp thiện. 


1.3) Tâm đại thiện thứ ba. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng sanh hỷ, bắt tương ưng 
trí hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh. Hay là những chi mở mối sanh trong 
khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, hỷ, lạc, nhất tâm, tín quyền, cần quyên, 
niệm quyên, định quyền, ý quyên, hỷ quyền, mạng quyên, chánh tư duy, chánh tỉnh tấn, 
chánh niệm, chánh định, tín lực, cân lực, niệm lực, định lực, tàm lực, úy lực, vô tham, 
vô sân, vô tham ác, vô sân độc, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu 
thân, nhu tâm, thích thân, thích tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, 
chỉ, chiếu cố, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh, đều gọi là 
pháp thiện có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này đều gọi là pháp thiện. 
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Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, thất quyền, ngũ chi thiên, tứ chi đạo, lục lực, 
nhị nhân, xúc L... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh 
vẫn có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Hành uẩn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, pháp hý, nhứt tâm, tín quyên, 
cần quyền, niệm quyền, định quyền, mạng quyên, chánh tư duy, chánh tinh tấn, chánh 
niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tàm lực, úy lực, vô tham, vô sân, 
vô tham ác, vô sân độc, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, 
nhu tâm, thích thân, thích tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, chỉ, 
chiếu có, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (trừ ra thọ uần, 
tưởng uấn, thức uân) có trong khi nào, thì hành uân có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
1.4) Tâm đại thiện thứ tư. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng sanh hỷ, bất tương ưng 
trí hữu dân, hoặc có cảnh sắc... hoặc có cảnh pháp. Hay là những chi mở môi sanh ra 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật vẫn có trong khi ây... 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
1.5) Tâm đại thiện thứ năm. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng sanh xả, tương ưng trí, 
hoặc có cảnh sắc, cảnh thỉnh, cảnh khí, cảnh vị, cảnh xúc, cảnh pháp. Hay là những chỉ 
mở mối sanh ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhất tâm, tín 
quyền, cần quyên, niệm quyên, định quyên, tuệ quyền, ý quyền, xả quyền, mạng quyên, 
chánh kiến, chánh tư duy, chánh tinh tắn, chánh niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm 
lực, định lực, tuệ lực, tàm lực, úy lực, vô tham, vô sân, vô si, vô tham ác, vô sân độc, 
chánh kiến, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thích 
thân, thích tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, lương tri, chỉ, quán, 
chiếu cố, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong 
khi ấy. 
Những pháp chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 

Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu hưởng sự không vui, không buồn khổ sanh 
từ sự xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu không vui, không khô (buôn) của tâm 
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sanh từ ý xúc, thái độ dụng nạp lãnh lấy không vui, không khổ (buồn) của tâm sanh từ 
ý xúc. Như thế gọi là thọ có trong khi ấy. 


Xá trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng phi hỷ, phi phi hỷ sanh từ ý xúc, 
hứng chịu phi khổ phi lạc, dụng nạp lãnh lây cảnh phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc. Như 
thế gọi là xả có trong khi ấy. 


Xả quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng phi hỷ, phi phi hỷ sanh từ 
ý xúc, hứng chịu phi khô phi lạc, dụng nạp lãnh lẫy cảnh phi khô phi lạc sanh từ ý xúc. 
Như thế gọi là xả quyền có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nảo khác nương sanh đều có trong khi ấy. 
Những chơn tướng như thế gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyên, tứ chi thiền, ngũ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc I... pháp xứ I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh đều có 
trong khi ấy. Như thế đều gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhất tâm, tín quyền, cần quyền, 
niệm quyền, định quyên, tuệ quyền, mạng quyền, chánh kiến, chánh tư duy, chánh tinh 
tấn, chánh niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm lực, úy 
lực, vô tham, vô sân, vô si, vô tham ác, vô sân độc, chánh kiến, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh 
tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thích thân, thích tâm, thuần thân, thuần 
tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, lương tri, chỉ, quán, chiếu có, vô phóng dật. Hay là 
những pháp phi sắc nảo khác nương sanh (trừ ra thọ uân, tưởng uân, thức uân). Như thế 
gọi là hành uân có trong khi ây. 


Những chơn tướng ấy gọi là pháp thiện. 
1.6) Tâm đại thiện thứ sáu. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng sanh xả, tương ưng trí 
hữu dân, hoặc có cảnh săc... hoặc cảnh pháp. Hay là những chi mở môi sanh trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng ấy gọi là pháp thiện. 
1.7) Tâm đại thiện thứ bảy. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng. sanh xả, bất tương ưng 
trí, hoặc có cảnh sắc... hoặc có cảnh pháp. Hay những chỉ mở mối sanh ra trong khi nào, 
thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhất tâm, tín quyền, cần quyên, niệm quyên, 
định quyền, ý quyên, xả quyền, mạng quyên, chánh tư duy, chánh tinh tắn, chánh niệm, 
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chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tàm lực, úy lực, vô tham, vô sân, vô 
tham ác, vô sân độc, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu 
tâm, thích thân, thích tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, chỉ, 
chiếu cố, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong 
khi ấy. 

Những pháp chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, thất quyên, tứ chỉ thiên, tứ chỉ đạo, lục lực, 
nhị nhân, xúc I... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh 
vẫn có trong khi ây. 


Những chơn tướng này đều gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, 
niệm quyền, định quyền, mạng quyên, chánh tư duy, chánh tinh tắn, chánh niệm, chánh 
định, tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tàm lực, úy lực, vô tham, vô sân, vô tham ác, 
vô sân độc, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thích 
thân, thích tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, chỉ, chiếu cố, vô 
phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh đó (trừ ra thọ uân, tưởng 
uân, thức uẫn). Như thế đây gọi là hành uẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
1.8) Tâm đại thiện thứ tám. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng sanh xả, bất tương ưng 
trí hữu dân, hoặc có cảnh sắc... hoặc có cảnh pháp. Hay là những chi mở môi sanh ra 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây... . 


Những pháp chơn tướng này đều gọi là pháp thiện. 
Dựt tám tâm thiện Dục giới 
Dứt phần thứ nhì: 8.000 chữ Palr 


2) Thiện Sắc Giới 
Phân theo bốn bực. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục, văng lặng tât cả pháp bât thiện, chứng sơ thiên nương đê mục đât làm 
cảnh hợp với tâm, tứ, hỷ, lạc và nhứt tâm trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. 
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Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lỗi hâu đến Sắc giới, tự 
nội yên tịnh, vắng lặng, ly tầm tứ, hiệp nhứt tâm, vô tầm, vô tứ, còn hỷ, lạc, nhứt tâm 
đến nhị thiền nương cảnh đề mục đất trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, pháp 
hỷ, lạc, nhứt tâm, tín quyền, cần quyên, niệm quyên, định quyên, tuệ quyền, ý quyên, 
hỷ quyền, mạng quyên, chánh kiến, chánh tỉnh tấn... chiếu cô, vô phóng dật. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh đều có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyên, tam chi thiền, tứ chi đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc I... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh cũng có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, pháp hỷ, nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, 
niệm quyên, định quyền, tuệ quyên, mạng quyên, chánh kiến, chánh tỉnh tắn... chiêu cô, 
vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (trừ ra thọ uân, tưởng 
uân, thức uẫn). Như thế đây gọi là hành uẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này đều gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hóa theo đường lỗi hầu đến Sắc giới do 
tiêu tán pháp hý, luôn đến bực hiệp thọ xả, vẫn còn chánh niệm lương tri và hưởng lạc 
băng danh thân. Chư Thánh hiền gọi Dực ây là người hiệp xả, vẫn có niệm và lạc như 
thế, chứng tam thiền bằng đề mục đất trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, lạc, 
nhứt tâm, tín quyền, cần quyền, niệm quyền, định quyên, tuệ quyền, ý quyền, hỷ quyên, 
mạng quyên, chánh kiến, chánh tinh tấn... chiêu cô, vô phóng dật. Hay là những pháp 
phi sắc nào khác nương sanh đều có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyên, nhị chỉ thiền, tứ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc I... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh đều có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, tín quyên, cần quyền, niệm 
quyền, định quyên, tuệ quyên, mạng quyền, chánh kiến, chánh tinh tắn... chiếu có, vô 
phóng dật. Hay là những pháp phi sác nào khác nương sanh (trừ ra thọ uân, tưởng uân 
và thức uân). Đây gọi là hành uân có trong khi ấy. 
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Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hóa theo đường lối hậu. đến Sắc giới 
chứng tứ thiền nương đề mục đất dứt bặt ưu hỷ, không khổ, không lạc, vẫn niệm thanh 
tịnh do xả, có trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, xả, nhứt tâm, tín quyên, cần 
quyền, niệm quyền, định quyền, tuệ quyền, ý quyền, xả quyền, mạng quyền, chánh kiến, 
chánh tinh tấn... chiêu cô, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh đều có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyền, nhị chỉ thiền, tứ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc I... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh đều có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, niệm 
quyền, định quyên, tuệ quyên, mạng quyền, chánh kiến, chánh tinh tấn... chiếu có, vô 
phóng ( dật. Hay là những pháp phi săc nào khác nương sanh trừ ra thọ uân, tưởng uẫn và 
thức uấn đều có trong khi ấy. Như thế gọi là hành uân có trong khi đó. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
Phân thiền năm bực. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiên nương đê mục đât... có trong khi khi nào thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực chứng nhị thiền nương đề mục đất, không tầm 
có tứ, hỷ, lạc, nhứt tâm thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tứ, pháp hỷ, lạc, nhứt tâm, tín quyên, 
cần quyền, niệm quyền, định quyên, tuệ quyên, ý quyên, hỷ quyền, mạng quyền, chánh 
kiến, chánh tinh tấn... chiếu cô, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác 
nương sanh đều có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyên, tứ chỉ thiền, tứ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc I... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh vẫn có trong khi ây. 
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153. 


154. 


155. 


156. 
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158. 


Những chơn tướng như thế gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tứ, pháp hý, nhứt tâm, tín quyền, cần 
quyên, niệm quyền, định quyền, tuệ quyền, mạng quyên, chánh kiến, chánh tinh tấn.. 
chiếu có, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (trừ ra thọ uân, 
tưởng uân và thức uân). Như thế đây gọi là hành uân có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, 
văng lặng tầm, tứ... đắc tam thiền bằng đề mục đất trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, 
tư, tâm, pháp hỷ, lạc, nhứt tâm, tín quyền, cần quyên, niệm quyên, định quyên, tuệ 
quyền, ý quyên, hỷ quyên, mạng quyền, chánh kiến, chánh tinh tấn.. . chiêu cô, vô phóng 
dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyên, tam chỉ thiên, tứ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc Ï... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh vẫn có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, pháp hỷ, nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, 
niệm quyên, định quyên, tuệ quyên, mạng quyên, chánh kiến, chánh tinh tắn.. . chiều cô, 
vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (trừ ra thọ uân, tưởng 
uân, thức uẫn). Như thế gọi là hành uân có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới 
đặng tiêu tán pháp hỷ... chứng tứ thiền bằng đề mục đất trong khi nào, thì xúc, thọ, 
tưởng. tư, tâm, lạc, nhứt tâm, tín quyền, cần quyên, niệm quyền, định quyền, tuệ quyền, 
ý quyên, hỷ quyên, mạng quyền, chánh kiến, chánh tinh tấn.. . chiếu cô, vô phóng dật. 
Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thiền, bát quyền, nhị chỉ thiên, tứ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc l... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh vẫn có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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159. 


160. 


161. 


162. 


163. 


164. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, niệm 
quyền, định quyền, tuệ quyền, mạng quyền, chánh kiến, chánh tinh tấn... chiếu có, vô 
phóng dật. Hay là những pháp phi sác nào khác nương sanh (trừ ra thọ uân, tưởng uân 
và thức uân). Như thế gọi là hành uân có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới trừ 
luôn lạc... đắc ngũ thiền băng đề mục đất trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, xả, 
nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, niệm quyên, định quyên, tuệ quyền, ý quyền, xả quyên, 
mạng quyên, chánh kiến, chánh tỉnh tấn.. . chiếu cô, vô phóng dật. Hay là những pháp 
phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, bát quyên, nhị chỉ thiền, tứ chỉ đạo, thất lực, 
tam nhân, xúc I... pháp xứ I, pháp giới I. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh vẫn có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, tín quyên, cần quyền, niệm 
quyền, định quyền, tuệ quyền, mạng quyền, chánh kiến, chánh tinh tấn... chiếu có, vô 
phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (trừ ra thọ uân, tưởng uân 
và thức uân). Như thế gọi là hành uân có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Tứ tiến hành (patipadä). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đăc trì... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đặc câp... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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166. 


167. 


168. 


169. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiên băng đê mục đât... mà hành dị đặc câp... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiên hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành dị đặc câp... trong khi nào, thì 
xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiến hành theo đường lối hầu đến Sắc gIỚI, 
vắng lặng, tầm, tứ... đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... ngũ thiền băng 
đề mục đất... mà hành nan đắc trì... bằng đề mục đất... mà hành nan đắc cấp... bằng đề 
mục đất... mà hành dị đắc trì... bằng đề mục đất... mà hành dị đắc cấp... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
Tứ cảnh. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng đê mục đât... mà lực hy thiêu và cảnh hy thiêu trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật... có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà lực hy thiêu, cảnh vô lượng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối đến Sắc giới, tĩnh ly 
chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà lực vô lượng, cảnh hy thiêu... trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiên băng đê mục đât... mà lực vô lượng, cảnh vô lượng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 
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172. 


173. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, vắng 
lặng tầm, tứ đắc nhị thiên... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng 
đề mục đất... mà lực hy thiểu, cảnh hy thiểu... lực hy thiểu, cảnh vô lượng... lực vô 
lượng, cảnh hy thiểu... lực vô lượng, cảnh vô lượng... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng 
dật có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
Chia thiền mỗi thứ thành mười sáu. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đặc trì, lực hy thiêu, 
cảnh hy thiêu... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 

Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đặc trì và lực hy thiêu, 
cảnh vô lượng... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 

Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiên hành theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đặc trì và lực vô lượng, 
cảnh hy thiêu... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 

Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đặc trì và lực vô lượng, 
cảnh vô lượng... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiên hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đắc câp và lực hy thiêu, 
cảnh hy thiêu... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 

Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đắc câp và lực hy thiêu, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lôi hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đăc câp và lực vô lượng, 
cảnh hy thiêu... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành nan đặc câp và lực vô lượng, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. 


Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng đề mục đất... mà hành dị đắc trì và lực hy thiểu, 
cảnh hy thiểu... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng đề mục đất... mà hành dị đắc trì và lực hy thiểu, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền băng đề mục đất... mà hành dị đắc trì và lực vô lượng, 
cảnh hy thiểu... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng đề mục đất... mà hành dị đắc trì và lực vô lượng, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng đề mục đất... mà hành dị đắc cấp và lực hy thiểu, 
cảnh hy thiểu... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng đề mục đất... mà hành dị đắc cấp và lực hy thiểu, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lôi hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng đề mục đất... mà hành dị đắc cấp và lực vô lượng, 
cảnh hy thiểu... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục... đăc sơ thiên băng đê mục đât... mà hành dị đặc câp và lực vô lượng, 
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cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


176. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
văng lặng lìa tầm tứ... đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ 
thiền... bằng đề mục đất..., mà hành nan đắc trì, lực hy thiểu cảnh hy thiểu... 

- _... hành nan đắc trì, lực hy thiểu cảnh vô lượng... 

- _... hành nan đắc trì, lực vô lượng cảnh hy thiểu... 

- _... hành nan đắc trì, lực vô lượng cảnh vô lượng... 


- ... hành nan đắc cấp, lực hy thiểu cảnh hy thiểu... 
-_... hành nan đắc cấp, lực hy thiểu cảnh vô lượng... 
- _... hành nan đắc cấp, lực vô lượng cảnh hy thiểu... 
- _... hành nan đắc cấp, lực vô lượng cảnh vô lượng... 


- _... hành đị đắc trì, lực hy thiêu cảnh hy thiểu... 
-_... hành dị đắc trì, lực hy thiêu cảnh vô lượng... 
- ... hành dị đặc trì, lực vô lượng cảnh hy thiêu... 
-_... hành dị đắc trì, lực vô lượng cảnh vô lượng... 
- _... hành đị đắc cấp, lực hy thiểu cảnh hy thiểu... 
-_... hành dị đặc câp, lực hy thiêu cảnh vô lượng... 
-_... hành dị đặc câp, lực vô lượng cảnh hy thiêu... 
-_... hành dị đắc câp, lực vô lượng cảnh vô lượng... 
.. cÓ trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
Dứt chia thiên mỗi thứ thành mười sáu. 
177. 
Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tiên hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ thiền bằng. đề mục nước... đề mục lửa... đề mục gió... đê mục 


màu xanh... đề mục màu vàng... đề mục màu đỏ.. . đề mục màu trăng... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt tảm đề mục phô cập chia môi thứ thành mười sáu. 


Diệu xứ (øbhibhãyafana). 
178. 


-_ Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


-_ Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
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179. 


180. 


dục... đắc nhị thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền... trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Tứ tiến hành (patipad3). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc cấp trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, vắng lặng 
tầm, tứ.. . chứng nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... chứng sơ thiền... chứng ngũ thiền 
mà hành dị đắc trì... hành dị đắc cấp... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt tứ tiễn hành. 


Nhi cảnh (ãrammana). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy. thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà lực hy thiểu cảnh hy thiểu... trong khi nào, thì xúc... vô phóng 
dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy. thiểu, quyết duy trì như thế, vắng lặng, 
lìa tầm tứ chứng nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... chứng sơ thiền... chứng ngũ thiền 
mà lực hy thiêu, cảnh hy thiểu... lực vô lượng, cảnh hy thiêu... trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng đật có trong khi ấy... Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt nhị cảnh. 
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181. 


Chia thiền mỗi thứ thành mười sáu. (chia theo diệu xứ 





Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 

quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 

dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì, lực hy thiểu, cảnh hy thiêu... trong khi nảo, thì 
c... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 

quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 

dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì, lực vô lượng, cảnh hy thiểu... trong khi nào, thì 
c... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 

quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 

dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc cấp, lực hy thiểu, cảnh hy thiểu... trong khi nào, thì 
c... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc cấp và lực vô lượng, cảnh hy thiểu... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành dị đặc trì, lực hy thiểu, cảnh hy thiểu... trong khi nào, thì 
xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... chứng sơ thiền mà hành dị đắc trì, lực vô lượng, cảnh hy thiểu... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc cấp và lực hy thiểu, cảnh hy thiểu... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc cấp và lực vô lượng, cảnh hy thiểu... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu, quyết duy trì như thế, văng lặng 
la tầm tứ... đắc nhị thiền... đắc tam thiền... đắc tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ 
thiền... mà hành nan đắc trì, lực hy thiểu, cảnh hy thiểu... 

-... hành nan đắc trì, lực vô lượng cảnh hy thiểu... 


-... hành nan đắc cấp, lực hy thiểu cảnh hy thiểu... 
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182. 


1843. 


-... hành nan đắc cấp, lực vô lượng cảnh hy thiểu... 
-... hành dị đắc trì, lực hy thiểu cảnh hy thiểu... 

-... hành dị đắc trì, lực vô lượng cảnh hy thiểu... 
-... hành dị đắc cấp, lực hy thiểu cảnh hy thiểu... 
-... hành dị đắc cấp, lực vô lượng cảnh hy thiểu... 


.. trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Dứựt phân chia thiên môi thứ đặng mười sáu. 
Diệu xứ. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiêu màu tốt hoặc màu không tốt, quyết 
duy trì như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn, hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, 
không quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài hy thiểu màu tốt hoặc màu không 
tốt, quyết duy trì như thế, văng lặng lìa tầm tứ... đắc nhị thiền... đắc tam thiền... đắc tứ 
thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi "- Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Diệu xứ chia mỗi thứ đặng tám như thế này. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lôi hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì như thế, văng lặng 
lìa tầm tứ... đắc nhị thiền... tam thiên.. tứ thiền.. . đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền... trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp 
thiện. 


Tứ tiến hành (pafipadä). 


184. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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185. 


186. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc cấp... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ấy... Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hàu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thây sắc bên ngoải vô lượng, quyết duy trì như thế, tĩnh ly chư 
dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì sự thấy như thế, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc cấp... trong khi nào, thì xúc... vô phóng 
dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên đrong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì sự nhận thấy như 
thế, văng lặng lìa tâm, tứ... đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc 
ngũ thiền... mà hành nan đắc nan... hành nan đắc cấp... hành dị đắc trì... hành dị đắc 
cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Dứt tứ tiễn hành. 
Nhỉ cảnh. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hâu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoải vô lượng, quyết duy trì nhận thấy sắc 
như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền băng lực hy thiểu, cảnh vô lượng... trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoàải vô lượng, quyết duy trì nhận thấy sắc 
như thế, tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền mà hành nan đắc trì, lực đa cảnh vô lượng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hâu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy bên ngoài sắc vô lượng, quyết duy trì hiểu thấy sắc 
như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc cấp, lực hy thiểu, cảnh vô 
lượng... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này 
gọi là pháp thiện. 


Dứút nhị cảnh. 


Chia thiền mỗi thứ đặng tám cách. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì sự thấy sắc 
ây, tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền mà hành nan đắc cấp, lực vô lượng cảnh vô lượng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoải vô lượng, quyết duy trì nhận thấy sắc 
như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc trì, lực hy thiểu, cảnh vô lượng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 

Chụ pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền, hành theo đường lồi hầu đến Sắc giới, 
không quan trọng săc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì nhận 
thấy sắc ấy như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc trì, lực vô lượng, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì nhận thấy sắc ấy 
như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc câp, lực vô lượng, cảnh vô 
lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này 
gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hâu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì sự nhận thấy 
sắc ây, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc trì, lực hy thiểu, cảnh vô lượng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hâu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì theo sự nhận 
thấy sắc ấy như thế, tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền mà hành dị đắc trì, lực vô lượng, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài đồi dào, quyết duy trì theo sự nhận 
thấy sắc ấy, tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền mà hành dị đắc cấp, lực hy thiểu, cảnh vô 
lượng... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này 
gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hâu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì theo sự nhận 
thấy sắc ấy như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành dị đắc cấp, lực vô lượng, 
cảnh vô lượng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 

Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lồi hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, quyết duy trì theo sự nhận 
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thấy sắc ấy như thế, văng lặng lìa tầm, tứ... đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc 


sơ thiền... đắc ngũ thiền, mà hành nan đắc trì, lực hy thiểu và cảnh vô lượng... 
-... hành nan đắc trì, lực vô lượng cảnh vô lượng... 
-... hành nan đắc cấp, lực hy thiểu cảnh vô lượng... 
-... hành nan đắc cấp, lực vô lượng cảnh vô lượng... 
-... hành dị đắc trì, lực hy thiểu cảnh vô lượng... 
-... hành đị đắc trì, lực vô lượng cảnh vô lượng... 
-... hành dị đắc cấp, lực hy thiểu cảnh vô lượng... 
-... hành đị đắc cấp, lực vô lượng cảnh vô lượng... 


.. trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Dứt cách chia thiên mỗi thứ đặng tám. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 

quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, màu tốt hoặc không tốt, 

quyết duy trì sự thấy sắc ấy như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền... trong khi nào, thì 
ñc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài vô lượng, có những màu tốt và không 
tốt, quyết duy trì sự nhận thấy như thế, vắng lặng tầm, tứ, đắc nhị thiền... tam thiên... 
tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiên...... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Diệu xứ cũng chia mỗi thứ thành tám như thế này. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiên theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài màu xanh, chói xanh, chất xanh, chiếu 
xanh, quyết duy trì nhận thấy sắc ấy như thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên... trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài màu vàng, vàng chói, vàng ánh, vàng 
chiếu... nhận thấy sắc bên ngoài đó, đỏ chói, đỏ đậm, chiếu đỏ... nhận thấy sắc bên 
ngoài trắng, chói trắng, trắng tinh, chiếu trắng, quyết duy trì nhận thấy sắc như thế đó, 
tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Diệu xứ cũng chia mỗi thứ thành mười sáu như thế này. 


Dựt điệu xứ. 
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190. 


Tam viên tịch (vữuokkha). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, đặng 
thây những sắc, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, không 
quan trọng sắc bên trong, nhận thấy sắc bên ngoài, tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ thiển.. 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, chăm 
chú tâm trong đê mục sắc màu cho răng tôt, tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên... trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Tam viên tịch cũng phân mỗi thứ thành mười sáu. 


Dứút tam viên tịch. 


Thiền tứ vô lượng tâm. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... đắc sơ thiên đông sanh với từ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, vắng 
lặng tâm, tứ... đặc nhị thiên đông sanh với từ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, lìa 
hỷ... đặc tam thiên đông sanh với từ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền theo đường lối hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... đặc sơ thiên đông sanh với từ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, đắc 
nhị thiên đông sanh với từ, vô tâm còn tứ, hỷ, lạc sanh từ định, trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, văng 
lặng tầm, tứ... chứng tam thiền đồng sanh với từ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng 
dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 

Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, xa lìa 
hỷ... đắc tứ thiền đồng sanh với từ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi 
ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiền theo đường lối hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... đắc sơ thiên đông sanh với bị... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, vắng 
lặng tầm, tứ... đặc nhị thiền... tam thiền... đắc sơ thiền... đắc tứ thiền... đồng sanh với 
bi... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... đắc sơ thiên đồng sanh với tùy hỷ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, vắng 
lặng tầm, tứ... đắc nhị thiền... tam thiền... đắc sơ thiền... tứ thiền... đồng sanh với tùy 
hỷ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Sắc giới, vắng 
lặng ha luôn chi lạc... đắc tứ thiên (cũng là ngũ thiên) đông sanh với xả... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Thiền tứ vô lượng tâm phân mỗi thứ thành mười sáu. 


Dứt thiên tứ vô lượng tâm. 


Thiền bắt mỹ (asubhaihana). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... đắc sơ thiên đông sanh với “tưởng tử thi sình”... trong khi nảo, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... đắc sơ thiên đông sanh với “tưởng tử thi biên sắc”... 


.. đồng sanh với “tưởng tử thi chảy nước vàng”... 
.. đồng sanh với “tưởng tử thi bể nứt nở”... 

.. đồng sanh với “tưởng tử thi bị thú ăn”... 

.. đồng sanh với “tưởng tử thi rã hai”... 

.. đồng sanh với “tưởng tử thi rã từng miếng”... 
.. đồng sanh với “tưởng tử thi máu đọng nhằm... 
.. đồng sanh với “tưởng tử thi hóa dòi tửa”... 

.. đồng sanh với “tưởng tử thi rải rác” 


... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 
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Thiên bât mỹ cũng chia mỗi thứ đặng mười sáu. 
Dựứt thiện sắc giới. 


3) Thiện Vô Sắc Giới 


a) Tứ thiên vô sắc giới. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Vô sắc giới, 
nhờ lướt qua những tưởng hữu hình, diệt tưởng phẫn nhuế, không còn tác ý tưởng dị, trừ 
luôn lạc... đắc tứ thiền xả thọ đồng sanh với Không vô biên xứ trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Vô sắc giới, do 
lướt khỏi những Không vô biên xứ đã trừ luôn lạc... đắc tứ thiền xả thọ đồng sanh với 
tưởng Thức vô biên xứ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Vô sắc giới, 
do lướt khỏi những Thức vô biên xứ, đã trừ luôn lạc... đắc tứ thiền xả thọ đồng sanh với 
tưởng Vô sở hữu xứ... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiên theo đường lối hầu đến Vô sắc giới, do 
lướt khỏi những Vô sở hữu xứ, đã trừ luôn lạc... đắc tứ thiền xả thọ đồng sanh với tưởng 
Phi tưởng phi phi tưởng xứ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bồn bực thiên vô sắc phân mỗi thứ thành mười sáu. 


Dứt thiện Vô sắc giới. 


b) Ba bực pháp thiện trong ba cối. 


Thiên Dục giới. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm Dục giới đồng sanh hỷ, tương ưng trí bực hạ 
(ha)... bực trung (majjhima)... bực thượng (pan)... có đục trưởng... cần trưởng... 
tâm trưởng... thâm trưởng... 

- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 


.. trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 


pháp thiện. 
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195. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Tâm thiện Dục giới đồng sanh hỷ, tương ưng trí 
hữu dẫn... đồng sanh hý, bất tương ưng trí... đồng sanh hỷ, bất tương ưng trí hữu dẫn... 
đồng sanh xả, tương ưng trí... đồng sanh xả, tương ưng trí hữu dẫn... đồng sanh xả, bất 
tương ưng trí... đồng sanh xả, bất tương ưng trí hữu dẫn... mà bực hạ... bực trung... 
bực thượng... 


- _ Có dục trưởng... cần trưởng... tâm trưởng... 

- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- - Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 


... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Dứt thiện Dục giới. 
Thiện Sắc giới. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, tĩnh 
ly chư dục... chứng sơ thiền bằng đề mục đất... thành bực hạ... bực trung... bực 
thượng... có dục trưởng... cần trưởng... tâm trưởng... thâm trưởng... 

- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- - Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 

- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 


... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiên theo đường lôi hầu đến Sắc giới, vắng 
lặng tầm, tứ... đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng 
đề mục đất... thành bực hạ... bực trung... bực thượng... có dục trưởng... cần trưởng... 
tâm trưởng... thâm trưởng... 


- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- _ Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 
... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Dứt thiện Sắc giới. 


Thiện Vô sắc giới. 
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-_ Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lôi hầu đến Vô sắc giới, do 


lướt qua những tưởng hữu hình, đã diệt tưởng phẫn nhuế, không còn tác ý tưởng dị, đã 
trừ luôn lạc... đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng Không vô biên xứ mà thành bực hạ.. 
bực trung... bực thượng... có dục trưởng... cân trưởng... tâm trưởng... thầm trưởng... 

- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 

- - Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 

- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng.... 


.. trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lối hầu đến Vô sắc giới, do 
lướt khỏi những Không vô biên xứ, đã trừ luôn lạc... đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng 
Thức vô biên xứ mà thành bực hạ... bực trung... bực thượng... có dục trưởng... cần 
trưởng... tâm trưởng... thâm trưởng... 


- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- - Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 


. trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Vô sắc giới, do 
lướt qua khỏi những Thức vô biên xứ, đã trừ luôn lạc... đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng 
Vô sở hữu xứ... vẫn thành bực hạ... bực trung... bực thượng... có dục trưởng... cần 
trưởng... tâm trưởng... thâm trưởng... .. 


- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- - Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 


.. cÓ trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


- Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Vô sắc giới, do 


lướt qua khỏi những Vô sở hữu xứ, đã trừ luôn lạc... đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng 
Phi tưởng phi phi tưởng xứ... mà thành bực hạ... bực trung... bực thượng... có dục 
trưởng... cân trưởng... tâm trưởng... thâm trưởng... 


- - Có dục trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có cần trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- - Có tâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 
- Có thâm trưởng mà bực hạ... bực trung... bực thượng... 


. trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Dứt thiện Vô sắc giới. 
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4) Tâm Thiện Siêu Thế 
4.1) Tâm thiện siêu thế (Lối hẹp có bốn). 
a) Tâm đạo thứ nhứt. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan đưa khỏi 
khổ, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, trong sạch lìa 
bất thiện, đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì hiệp với tầm, tứ, hỷ, sanh từ yên tĩnh trong 
khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, pháp hÿ, lạc, nhứt tâm, tín quyên, cần quyên, 
niệm quyên, định quyền, tuệ quyên, ý quyên, hỷ quyền, mạng quyền, tri đị tri quyên, 
chánh kiến, chánh tư duy, chánh ngữ, chánh nghiệp, chánh mạng, chánh tinh tấn, chánh 
niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định lực, tuệ lực, tàm lực, úy lực, vô tham, 
vô sân, vô si, vô tham ác, vô sân độc, chánh kiến, tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh 
thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thích thân, thích tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh 
thân, chánh tâm, (chánh) niệm, lương trị, (pháp) chỉ, (pháp) quán, chiếu cô, vô phóng 
dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thế, đây gọi là xúc có trong khi ấy. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vui, hưởng sướng 
sanh từ nơi sự xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc, 
thái độ dụng nạp lãnh lây hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc. Như thê gọi là thọ có trong khi 
ây. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phôi hợp cùng ý thức giới. Khi nào như thê đó, mới gọi là tưởng có trong khi ây. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cô quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức giới. Như thế gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý thức, thức uân, tâm địa, 
tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyền, và ý thức giới. Như thế gọi là có tâm trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đến cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khắn khít cảnh, tư duy, 
chánh tư duy là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là có tầm trong khi ấy. 
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Tự trong khi có ra sao? Khi nào có sự gìn giữ cảnh cho tâm, chăm nom, kêm giữ, sẵn 
sóc cảnh, tâm khăn khít cảnh và cách tâm dính theo cảnh. Như thê gọi là tứ có trong khi 
ây. 


(Pháp) Hỷ trong khi có ra sao? Khi nào có sự mừng no cả (thân) tâm, sự hớn hở, sự hân 
hoan, sự hài lòng, vui tươi, hoan lạc, rất mừng, hỷ giác chỉ là chỉ của đạo, liên quan 
trong đạo. Như thế gọi là (pháp) hỷ có trong khi ấy. 


Lạc trong khi có ra sao ? Khi nào có sở hữu tâm vui, sở hữu tâm lạc, hưởng cảnh an vui 
sanh từ ý xúc, dụng nạp hứng chịu an vui từ ý xúc. Như thê gọi là lạc có trong khi ây. 


Nhút tâm trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ một chỗ, vững lòng vắng lặng, 
không tán loạn, không lao chao, tâm không bối rối, pháp chỉ, định quyên, định lực, chánh 
định và định giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo có trong khi nào, thì nhứt tâm 
có trong khi ấy. 


Tín quyền trong khi có ra sao? Khi nào có đức tin, thái độ tín ngưỡng, sự quyết tin, sự 
rât tín trọng, tín lực, tín quyên, tức là đức tin có trong khi nào, thì tín quyên có trong khi 
ây. 


Cần quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, có gắng, tinh tấn, 
sắn sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, 
không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần tức là cần quyên, cần lực, cần giác chị là chỉ 
của đạo, liên quan trong đạo, chánh tinh tắn có trong khi nào, thì cần quyền có trong khi 


ây. 


Niệm quyển trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vẫn nhớ, không lơ đãng, không quên, niệm quyền tức là niệm, niệm lực, 
chánh niệm, niệm giác chỉ là chi của đạo, liên quan trong đạo. Đó là vẫn có niệm quyền 
trong khi ấy. 


Định quyên trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruôi, pháp chỉ, định quyên, định lực, chánh định, 
định giác chỉ là chỉ của đạo, liên quan trong đạo. Như thê gọi là định quyên có trong khi 
ây. 


Tuệ quyên trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suôt, khôn khéo, nhận rõ, hiệu 
thâu, lương tr1, lựa chọn, nghiên cứu, hiệu biệt, rõ đặc tánh, thâu vi tê, cách trí thức, cách 
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hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ như 
ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ như 
kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô sĩ, tuệ quyên, chánh kiến, trạch pháp, 
trạch pháp giác chỉ là chỉ của đạo, liên quan trong đạo có trong khi nào, thì tuệ quyên 
vẫn có trong khi ấy. 


Ý quyển trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, tâm địa, tâm 
tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên sanh từ ý thức giới có trong khi nào, thì ý quyên có trong 
khi ấy. 


Hỹ (thọ) quyển trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hỷ, sở hữu tâm lạc, hưởng 
cảnh an vui sanh từ ý xúc, hay dụng nạp hứng chịu sự an vui từ ý xúc. Như thê gọi là hỷ 
quyên có trong khi ây. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là cách 
sông còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyên có trong khi ấy. 


Tri dị tri quyên trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, 
hiểu thấu, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách hiểu 
rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ 
như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ 
như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô si, tuệ quyền, chánh kiến, trạch 
pháp, trạch pháp giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là tri đị tri 
quyền có trong khi ấy. 


Chánh kiến trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu 
thấu, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách hiểu 
rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ 
như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoảng cung, tuệ 
như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô si, tuệ quyền, chánh kiến, trạch 
pháp, trạch pháp giác chỉ là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là chánh kiến 
có trong khi ấy. 


Chánh tư duy trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, sự nghĩ ngợi, cách đem tâm 
đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khăn khít cảnh, tư duy, chánh tư 
duy là chi của đạo, liên quan trong đạo có trong khi nào, thì chánh tư duy có trong khi 
ây. 


Chánh ngít trong khi có ra sao? Sự chừa bỏ, cách chừa bỏ, càng chừa bỏ, tránh xa 
không làm, không đá động, không hiệp tác, không phạm đên tứ ác ngữ, chánh ngữ là chi 
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của đạo, trọn liên hệ trong đạo, lời nói chơn chánh có trong khi nào, thì chánh ngữ có 
trong khi ây. 


Chánh nghiệp trong khi có ra sao 2 Sự chừa bỏ, cách chừa bỏ, càng chừa bỏ, tránh xa, 
không làm, không đá động, không hiệp tác, không phạm tứ ác ngữ, chánh nghiệp là chỉ 
của đạo, liên hệ trong đạo, hành động chơn chánh có trong khi nào, thì chánh nghiệp có 
trong khi ấy. 


Chánh mạng trong khi có ra sao? Sự chừa bỏ, cách chừa bỏ, càng chừa bỏ, tránh xa 
không làm, không đá động, không hiệp tác, không phạm tà mạng, chánh mạng là chi của 
đạo, trọn liên hệ trong đạo, sự nuôi mạng chơn chánh có trong khi nào, thì chánh mạng 
có trong khi ấy. 


Chánh tỉnh tấn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cố gắng, tỉnh 
tấn, sắn sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ 
là, không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần tức là cần quyên, cần lực, chánh tinh tấn 
và cần giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo có trong khi nào, thì chánh tinh tấn 
có trong khi ấy. 


Chánh miệm trong khi có ra sao? Khi nào có niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, 
thường nhớ, vẫn nhớ, không lơ đãng, không quên, niệm là niệm quyên, niệm lực, chánh 
niệm, niệm giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo có trong khi nào, thì chánh niệm 
có trong khi ấy. 


Chánh định trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, pháp chỉ tức là định quyền, định lực, chánh 
định, định giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là chánh định có 
trong khi ấy. 


Tín lực trong khi có ra sao ? Khi nào có đức tin, cách tín ngưỡng, sự quyết tin, tâm tịnh 
tín, đức tin tức là tín quyền, tín lực. Như thế gọi là tín lực có trong khi ấy. 


Cần lực trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cố gắng, tinh tấn, sẵn 
sướt, lướt tới, tiễn đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ là, không 
bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần tức là cần quyên, cần lực, chánh tinh tấn và cần 
giác chỉ là chỉ của đạo, liên quan trong đạo. Như thể gọi là cần lực có trong khi ấy. 


Niệm lực trong khi có ra sao? Khi nào có nệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, thường 
nhớ, vẫn nhớ, không lơ đãng, không quên, niệm là niệm quyên, niệm lực, chánh niệm, 
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niệm giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là niệm lực có trong khi 
ây. 


Định lực trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruôi, pháp chỉ tức là định quyên, định lực, chánh 
định, định giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thê gọi là định lực có trong 
khi ây. 


Tuệ lực trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách hiểu rành, sự 
nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương trI, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ như ánh 
sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ như kẻ dẫn 
đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), tức là vô si, tuệ quyên, chánh kiến, trạch pháp, trạch 
pháp giác chỉ là chỉ của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là tuệ lực vẫn có trong khi 
ây. 


Tàm lực trong khi có ra sao? Khi nào có sự thẹn, cách mắc cỡ, những sự hồ thẹn đối 
với việc làm tội lôi hay pháp bât thiện. Hành vi như thê gọi là tàm lực vân có trong khi 
ây. 


Úy lực trong khi có ra sao? Khi nào có sự ghê tởm, cách sợ hãi, hành vi ghê sợ với việc 
làm tội lôi hay pháp bât thiện. Những ghê sợ đó gọi là úy lực có trong khi ây. 


Vô tham trong khi có ra sao? Khi nào có vô tham là không ham muốn, không nhiễm 
đắm, không tham ác, không mong mỏi, không tham vọng, cách không tham, hành vi 
không tham, tức là căn thiện vô tham. Như thế gọi là vô tham có trong khi ấy. 


Vô sân trong khi có ra sao? Khi nào không có sự giận dỗi, không hờn, không tức mình, 
không tính hại, không nghĩ đên sự ác độc tức là căn thiện vô sân. Như thê gọi là vô sân 
có trong khi ây. 


Vô sỉ trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như 
đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô s1, tuệ quyên, chánh 
kiến, trạch pháp, trạch pháp giác chỉ là chỉ của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là 
vô sỉ có trong khi ấy. 
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Vô tham ác trong khi có ra sao? Như là sự trái với tham, sự không ham muốn, không 
nhiễm đắm, không tham lam, không mong mỏi, không tham vọng, cách không tham, 
hành vi không tham, vô tham ác, tức là căn thiện vô tham có trong khi nào, thì vô tham 
ác có trong khi ấy. 


Vô sân độc trong khi có ra sao? Khi nào không có sự giận dữ, không hờn, không tức 
mình, không tính hại, không nghĩ đên sự ác độc, vô sân tức là căn thiện có trong khi nào, 
thì vô sân độc có trong khi ây. 


Chánh kiến trong khi có ra sao? Khi nào có tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu 
thấu, trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, 
cách hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ 
như đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), tuệ quyền, chánh kiến, trạch pháp 
giác chỉ là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là chánh kiến vẫn có trong khi 


ây. 


Tàm trong khi có ra sao? Trạng thái hồ thẹn với cách hành động ác xấu đáng hồ thẹn, 
thái độ hồ thẹn với những pháp tội ác có trong khi nào, thì tàm có trong khi ấy. 


Úy trong khi có ra sao? Trạng thái ghê sợ với hành động xấu đáng ghê sợ, thái độ ghê 
sợ với những tội ác có trong khi nào, thì úy có trong khi ây. 


Tĩnh thân trong khi có ra sao? Trạng thải tĩnh, tự yên, tự tĩnh, thái độ tĩnh, cách tự yên 
tự tĩnh của thọ uân, tưởng uân, hành uân và yên tĩnh giác chị. Như thê gọi là tĩnh thân 
có trong khi ây. 


Tĩnh tâm trong khi có ra sao? Trạng thái tĩnh, tự yên, tự tĩnh, thái độ tĩnh, cách tự yên 
tĩnh của thức uần và yên tĩnh giác chi. Như thế gọi là tĩnh tâm có trong khi ấy. 


Khinh thân trong khi có ra sao? Sự nhẹ nhàng, cách thay đổi nhẹ nhàng, không nặng 
nê, không sân sượng của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì khinh thân 
có trong khi ây. 


Khính tâm trong khi có ra sao? Sự nhẹ nhàng, cách thay đổi nhẹ nhàng, không nặng nề, 
không sẵn sượng của thức uầẫn có trong khi nào, thì khinh tâm có trong khi ấy. 


Nhu thân trong khi có ra sao? Sự mềm dịu, không cứng, không kiên ngạnh của thọ uấn, 
tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì nhu thân có trong khi ây. 
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Nhu tâm trong khi có ra sao? Sự mềm, sự dịu, không cứng, không kiên ngạnh của thức 
uân có trong khi nào, thì nhu tâm có trong khi ấy. 


Thích thân trong khi có ra sao? Sự thích hợp với việc làm, cách thích hợp với việc làm, 
trạng thái thích hợp việc làm của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì 
thích thân có trong khi ây. 


Thích tâm trong khi có ra sao? Sự thích hợp với việc làm, cách thích hợp với việc làm, 
trạng thái thích hợp việc làm của thức uân có trong khi nào, thì thích tâm có trong khi 
ây. 


Thuần thân trong khi có ra sao? Sự thuần thục, cách thuần thục, trạng thái thuần thục 
của thọ uân, tưởng uân và hành uân có trong khi nào, thì thuân thân có trong khi ây. 


Thuần tâm trong khi có ra sao? Sự thuần thục, cách thuần thục, trạng thái thuần thục 
của tâm có trong khi nào, thì thuần tâm có trong khi ây. 


Chánh thân trong khi có ra sao? Sự ngay thắng, cách ngay thắng, không cong vạy, 
không co vẹo của thọ uân, tưởng uẩn và hành uần có trong khi nào, thì chánh thân có 
trong khi ấy. 


Chánh tâm trong khi có ra sao? Sự ngay thẳng, cách ngay thăng, không cong vạy, 
không co vẹo của thức uẫn có trong khi nào, thì chánh tâm có trong khi ấy. 


Niệm trong khi có ra sao? Như là chánh niệm, phụ niệm, hồi quang, nhớ đặng, thường 
nhớ, vẫn nhớ, không lơ đãng, không quên, niệm quyên tức là niệm, niệm lực, chánh 
niệm, niệm giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là niệm có trong 
khi ấy. 


Lương trì trong khi có ra sao? Như là tuệ, sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tr1, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, 
tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, 
tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô si, tuệ quyền, chánh kiến, 
trạch pháp giác chi là chỉ của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là lương tri có trong 
khi ây. 
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Chỉ trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không tán loạn, 
không lao chao, tâm không rong ruôi, (pháp) chỉ cũng gọi là định quyên, định lực, chánh 
định và định giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thê gọi là chỉ vẫn có trong 
khi ây. 


(Pháp) Quán trong khi có ra sao? Như là tuệ, sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét rõ, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như 
đèn, tuệ như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng 
cung, tuệ như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng là vô s1, tuệ quyên, chánh 
kiến, trạch pháp giác chỉ là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là (pháp) quán 
có trong khi ấy. 


Chiếu cỗ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cố gắng, tinh tắn, sẵn 
sướt, lướt tới, tiền đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ là, không 
bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần miễn tức là cần, cần quyên, cần lực, chánh tinh tấn 
và cần giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo. Như thế gọi là chiếu cô có trong khi 


ây. 


Vô phóng dật trong khi có ra sao? Khi nào có sự đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không 
tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, vô phóng dật tức là (pháp) chỉ, định 
quyên, định lực, chánh định và định giác chi là chỉ của đạo, liên quan trong đạo. Như 
thê gọi là vô phóng dật có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, cửu quyên, ngũ chỉ thiền, bát chi đạo, thất lực, 
tam nhân xúc I, thọ I, tưởng I, tư I, tâm I, thọ uấn l, tưởng uấn I, hành uân L, thức uẫn I, 
ý xứ I, ý quyền I, ý thức giới I, pháp xứ I, pháp giới I, đều có trong khi ấy. Hay là những 
pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Như là xúc, tư, tầm, tứ, hỷ, nhứt tâm, tín quyền, cần quyền, niệm quyên, định quyền, tuệ 
quyền, mạng quyên, tri dị tri quyền, chánh kiến, chánh tư duy, chánh ngữ, chánh nghiệp, 
chánh mạng, chánh tinh tấn, chánh niệm, chánh định, tín lực, cần lực, niệm lực, định 
lực, tuệ lực, tàm lực, úy lực, vô tham, vô sân, vô si, vô tham ác, vô sân độc, chánh kiến, 
tàm, úy, tĩnh thân, tĩnh tâm, khinh thân, khinh tâm, nhu thân, nhu tâm, thích thân, thích 
tâm, thuần thân, thuần tâm, chánh thân, chánh tâm, niệm, lương tri, chỉ, quán, chiếu có, 
vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh trừ ra thọ uân, tưởng 
uân, thức uân có trong khi nào, thì hành uẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 
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Dứt lỗi hẹp có bốn. 


4.2) Tâm thiện siêu thế (Cách rộng có hai mươi). 


Phần tinh tiễn hành. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khô, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền 
mà hành nan đắc nan trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ thiền 
mà hành nan đắc cấp... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khô, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền 
mà hành dị đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khô, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền 
mà hành dị đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, vắng lặng tầm, tứ... đắc nhị 
thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền... mà hành nan đắc trì... 
hành nan đắc cấp... hành dị đắc trì... hành dị đắc cấp... trong khi nào, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt phần tịnh tiễn hành. 


Chủúng tiêu diệt (suññara). 





Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khô, đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền 
băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, vắng lặng tầm, tứ... đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Dứt phân chủng tiêu diệt. 
Phần căn tiêu diệt tiến hành. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiên theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ 
thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành dị đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng đật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, vắng lặng tầm, tứ... đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt mà 
hành nan đắc trì... bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc cấp... bằng chủng tiêu diệt mà 
hành dị đắc trì... bằng chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt phần tiêu diệt. 


Chúng phi nội (appanthia). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng phi nội... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là. cơ quan ra khỏi 

khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, văng lặng tầm, tứ... đắc nhị 

thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội... trong khi nào, thì 
c... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt chủng phi nội. 
Phần căn phi nội tiễn hành. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ 
thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng phi nội mà hành dị đắc trì... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng phi nội mà hành dị đắc cấp... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, vắng lặng tầm, tứ... đắc nhị 
thiền. .. tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiên... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội mà hành 
nan đắc cấp... chủng phi nội mà hành dị đắc trì... chủng phi nội mà hành dị đắc cấp 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Dứt phần căn phi nội tiễn hành. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo đường lối siêu thế... tu tiến tứ 
niệm xứ đến siêu. thế... tu tiến tứ chánh cần đến siêu thế... tu tiến như ý túc đến siêu 
thế... tu tiền quyên đến siêu thế... tu tiến lực đến siêu thế... tu tiến giác chi đến siêu 
thế... tu tiến đề đến siêu thế... tu tiền chỉ đến siêu thế... tu tiến pháp đến siêu thế... tu 
tiễn uân đến siêu thế... tu tiến giới đến siêu thế... tu tiến thực đến siêu thê... tu tiến xúc 
đến siêu thế... tu tiễn thọ đến siêu thế... tu tiến tưởng đến siêu thế... tu tiến tư đến siêu 
thế... tu tiến tâm đến siêu thế... cơ quan ra khỏi khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, 
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hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứựti cách rộng hai mươi. 


Trưởng (adhipari). 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng dục trưởng... cần trưởng... tâm trưởng... thâm trưởng mà hành nan đắc trì... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Chự pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiên theo thiên siêu thể là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, văng lặng tầm, tứ... đắc snn 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ. thiền... bằng dục trưởng... cần 
trưởng... tâm trưởng... thầm trưởng... mà hành nan đắc trì... trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiến theo đường lối siêu thế... tu tiễn tứ 
niệm xứ đến siêu thế... tu tiễn chánh cần đến siêu thế... tu tiền như ý túc đến siêu lên 

tu tiến quyền đến siêu thế... tu tiễn lực đến siêu thế... tu tiễn giác chi đến siêu thế... 
tiến đề đến siêu thế... tu tiến chỉ đến siêu thế... tu tiến pháp đến siêu thế... tu tiến n 
đến siêu thế... tu tiến xứ đến siêu thế... tu tiễn giới đến siêu thế... tu tiến thực đến siêu 
thế... tu tiến xúc đến siêu thế... tu tiến thọ đến siêu thế... tu tiến tưởng đến siêu thế... 
tu tiễn tư đến siêu thế... tu tiễn tâm đến siêu thế... cơ quan ra khỏi khô, đưa đến rốt ráo 
đặng trừ tà kiến hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền băng dục trưởng... 
tâm trưởng... thâm trưởng mà hành nan đắc trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứút trưởng và dứt tâm đạo thứ nhứt. 


b) Tâm đạo thứ hai. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bục tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng chứng bực thứ hai hầu giảm bớt ái dục và sân độc cho nhẹ 
nhàng, tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi nảo, thì xúc... tri 
dĩ tri quyền... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dựt tâm đạo thứ hai. 


c) Tâm đạo thứ ba. 
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Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bụực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo hầu chứng bực thứ ba, đặng bớt ái dục và sân độc đều tuyệt, tĩnh ly 
chư dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi nảo, thì xúc... tri dĩ tri quyên... 
vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dựt tâm đạo thứ ba. 
d) Tâm đạo thứ tư. 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Bực tu tiễn theo thiền siêu thế là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo, hầu chứng bực thứ tư, đặng trừ sắc ái, vô sắc ái, ngã mạn, phóng 
dật và vô minh đều tuyệt không còn, tĩnh ly chư dục.. . đắc sơ thiền mà hành nan đắc 
trì... trong khi nào, thì xúc... tri đĩ tri quyền... vô phóng dật đều có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Tri dĩ trỉ quyển trong khi có ra sao? Tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tánh, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi vi tế, suy xét, gạn xét, quán xét, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ 
như ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ 
như kẻ dẫn đường, (tuệ trừ tuyệt phiền não), cũng gọi vô si, chánh kiến, trạch pháp, trạch 
pháp giác chi là chi của đạo, liên quan trong đạo, có trong khi nào, thì tri dĩ tri quyên... 
vô phóng đật có trong khi ấy.... Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Dứt tâm đạo thứ tư và dứt tâm thiện siêu thế. 
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I. PHÁP BÁT THIỆN 
12 TÂM BÁT THIỆN 


1) Tâm bắt thiện thứ nhứt. 
Phần chi pháp. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh hỷ, tương ưng tà kiến; 
hoặc có cảnh sắc, thỉnh, khí, vị, xúc, pháp, hay là những chỉ mở môi sanh ra trong khi 
nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, hỷ, lạc, nhứt tâm, cần quyên, định quyên, ý 
quyền, hỷ quyên, mạng quyên, tà kiến, tà tư duy, tà tỉnh tấn, tà định, cần lực, định lực, 
vô tàm lực, vô úy lực, tham, si, tham ác, tà kiến, vô tàm, vô úy, (pháp) chỉ, chiếu cố, vô 
phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng vẫn có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vui, hưởng sướng 
sanh từ nơi sự xúc chạm của ý thức giới. Cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc, 
thái độ dụng nạp lãnh lây hỷ, lạc của tâm sanh từ ý xúc. Như thê gọi là thọ có trong khi 
ây. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phối hợp cùng ý thức giới. Khi nào như thế đó, mới gọi là tưởng có trong khi ấy. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cố quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức giới. Như thế gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uẫn, tâm địa, 
tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên và ý thức giới. Như thê gọi là tâm có trong khi ây. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khăn khít cảnh và tà tư 
duy. Như thê gọi là có tâm có trong khi ây. 


Tự trong khi có ra sao 2 Khi nào có sự gìn giữ cảnh cho tâm, chăm nom, kêm giữ, săn 
sóc cảnh, tâm khăn khít cảnh và cách tâm dính theo cảnh. Như thê gọi là tứ có trong khi 
ây. 
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(Pháp) Hỷ trong khi có ra sao? Khi nào có sự mừng no cả (thân) tâm, sự hớn hở, sự hân 
hoan, sự hải lòng, vui tươi, hoan lạc và rât mừng. Như thê gọi là (pháp) hý có trong khi 
ây. 


Lạc trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm vul, sở hữu tâm lạc, hưởng cảnh an vui 
sanh từ ý xúc và dụng nạp hứng chịu an vui từ ý xúc. Như thê gọi là lạc có trong khi ây. 


Như tâm trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ một chỗ, vững lòng văng lặng, 
không tán loạn, không lao chao, tâm không. bối rỗi, (pháp) chỉ, định quyên, định lực, tà 
định. Như thế gọi là nhứt tâm có trong khi ấy. 


Cần quyỄn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cô gắng, tinh tấn, 
sắn sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, 
không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần tức là cần quyên, cần lực và tà tinh tấn có 
trong khi nào, thì cần quyên có trong khi ấy. 


Định quyên trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruôi, (pháp) chỉ, định quyên, định lực và tả định. 
Như thế gọi là định quyền có trong khi ấy. 


Ý quyển trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, tâm địa, tâm 
tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên, sanh từ ý thức giới. Như thê gọi là ý quyên có trong khi 
ây. 


Hỷÿ quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hỷ, sở hữu tâm lạc, hưởng cảnh 
an vui sanh từ ý xúc, hay dụng nạp hứng chịu sự an vui từ ý xúc. Như thê gọi là hỷ 
quyên có trong khi ây. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyền tức là cách 
sông còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyên có trong khi ấy. 


Tà kiến trong khi có ra sao? Kiến thức tức là thiên kiến, hoang vu kiến, ký khu kiến, 
thù nghịch kiến, biến hóa kiến, kiến thức như triền, chấp trước nghịch kiến, kiến hoặc, 
khinh thị, lộ đồ sai, tà đạo, SỰ sai căn nguyên tà giáo, chấp ngược có trong khi nào, đây 
gọi là tà kiến có trong khi ấy. 
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Tà tư duy trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, 
cách đem tâm đến cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khắn khít cảnh và tà 
tư duy. Như thế gọi là tà tư duy có trong khi ấy. 


Tà tỉnh tấn trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cô gắng, tỉnh tấn, 
sắn sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bên dẻo, không lui sụt, không lơ là, 
không bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, tỉnh tắn tức là tà tinh tấn, cần quyền và cần lực. 
Như thế gọi là tà tỉnh tấn có trong khi ấy. 


Tà định trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, (pháp) chỉ, cũng gọi định quyên, định lực và 
tà định. Như thế gọi là tà định có trong khi ấy. 


Cần lực trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, cố găng, tinh tấn, sẵn 
sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ là, không 
bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần tức là cần quyên, cần lực và tà tinh tấn. Như thế 
gọi là cần lực có trong khi ấy. 


Định lực trong khi có ra sao 2 Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, vắng lặng, không tán 
loạn, không lao chao, tâm không rong ruồi, (pháp) chỉ, cũng gọi định quyên, định lực và 
tà định. Như thế gọi là định lực có trong khi ấy. 


Vô tàm lực trong khi có ra sao? Khi nào không có sự hồ thẹn, cách không mắc cỡ, 
những sự không hô thẹn đôi với việc làm tội lôi hay pháp bât thiện. Những hành vi như 
thê gọi là vô tàm lực có trong khi ây. 


Vô úy lực trong khi có ra sao? Khi nào không có sự ghê tởm, cách không sợ hãi, hành 
vi không ghê sợ đôi với việc làm tội lôi hay pháp bât thiện. Những sự không ghê sợ đó 
gọi là vô úy lực có trong khi ây. 


Tham trong khi có ra sao? Cách ham, sự muốn, rất muốn, dục vọng, yêu mến, rất yêu 
mến, tham là căn bắt thiện có trong khi nào, đây gọi là tham có trong khi ấy. 


Sỉ trong khi có ra sao? Cách vô tri, sự bất kiến, chăng hiểu thấu, không chịu lý đáng 
biết, chăng hiểu theo chơn chánh, không thấu đáo, không cần dùng theo đúng đắn, không 
công nhận lối đầy đủ, chăng phán đoán, chăng suy xét, không chịu làm cho minh hiền, 
tệ hèn, ngây ngô, khờ khạo, không biết chi, sự mê mờ, sự say mê, sự mê hoặc, cũng là 
vô minh, vô minh bộc, vô minh phối hợp, vô minh tùy miên, vô minh chi phối, vô minh 
là chốt gài. Si cũng là căn bất thiện có trong khi nảo, đây gọi là si có trong khi ấy. 
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Tham ác trong khi có ra sao? Cách ham, sự muốn, rất muốn, dục vọng, yêu mến, TẤt 
yêu mến, tham là căn bắt thiện có trong khi nào, đây gọi là tham ác có trong khi ấy. 


Tà kiến trong khi có ra sao? Kiến thức tức là thiên kiến, hoang vu kiến, ký khu kiến, 
thù nghịch kiến, biến hóa kiến, kiến thức như triền, chấp trước, nghịch kiến, kiến hoặc, 
khinh thị, lộ đồ sai, tà đạo, sự sai căn nguyên, tà giáo, chấp ngược có trong khi nào, đây 
gọi là tà kiến có trong khi ấy. 


Vô tầm trong khi có ra sao? Trạng thái không hỗ thẹn với cách hành động ác xâu đáng 
hô thẹn, thái độ không hô thẹn với những pháp tội ác có trong khi nào, thì vô tàm có 
trong khi ây. 


Vô úy trong khi có ra sao? Trạng thái không ghê sợ với hành động xấu đáng phê sợ, 
thái độ không ghê sợ với những tội ác có trong khi nào, thì vô úy vân có trong khi ây. 


Chỉ trong khi có ra sao? Khi nào có tâm đình trụ, vững lòng, văng lặng, không tán loạn, 
không lao chao, tâm không rong ruôi, (pháp) chỉ, . cũng gọi định quyên, định lực và tà 
định có trong khi nào, thì (pháp) chỉ có trong khi ấy. 


Chiếu cỗ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm siêng năng, có găng, tinh tấn, sẵn 
sướt, lướt tới, tiến đến, ráng thêm, chịu đựng, bền dẻo, không lui sụt, không lơ là, không 
bỏ qua việc làm, phò trì phận sự, cần miễn tức là cần, cần quyên, cần lực và tà tinh tấn 
có trong khi nào, thì chiêu cô vẫn có trong khi ấy. 


Vô phóng dật trong khi có ra sao? Khi nào có sự đình trụ, vững lòng, văng lặng, không 
tán loạn, không lao chao, tâm không rong ruổi, vô phóng dật tức là (pháp) chỉ, định 
quyền, định lực và tà định có trong khi nào, thì vô phóng dật vẫn có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nảo khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp bât thiện. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, ngũ chi thiên, tứ chi đạo, tứ lực, 
nhị nhân, xúc I, pháp xứ 1, pháp giới 1. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh 
cũng có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp bât thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, pháp hý, nhứt tâm, cần quyền, 
định quyên, mạng quyên, tà kiên, tà tư duy, tà tính tân, tà định, cân lực, định lực, vô tàm 
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lực, vô úy lực, tham, si, tham ác, tà kiến, vô tàm, vô úy, chỉ, chiều có, vô phóng dật. Hay 
là những pháp phi sắc nào khác nương sanh trừ ra thọ uân, tưởng uẫn, thức uân. Đây gọi 
là hành uân có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


2) Tâm bắt thiện thứ nhì. 


Chư pháp bắt thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh hỷ, tương ưng tà kiến 
hữu dẫn. Hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh... hay những chỉ mở mối sanh 
ra trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật đều có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp bắt thiện. 


3) Tâm bất thiện thứ ba. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh hỷ, bất tương ưng tả 
kiến. Hoặc có sắc, thỉnh, khí, vị, xúc, pháp làm cảnh. Hay những chi mở môi sanh ra 
trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tâm, tứ, (pháp) hỷ, lạc, nhứt tâm, cần quyền, 
định quyền, ý quyền, hỷ quyền, mạng quyền, tả tư duy, tà tinh tấn, tà định, cần lực, định 
lực, vô tàm lực, vô úy lực, tham, sĩ, tham ác, vô tàm, vô úy, (pháp) chỉ, chiếu cố, vô 
phóng dật đều có trong khi â ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng 
vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, ngũ chi thiền, tam chi đạo, tứ lực, 
nhị nhân, xúc 1, pháp xứ 1, pháp giới l đều có trong khi ây. Hay là những pháp phi sắc 
nào khác nương sanh đều vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bất 
thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao 2 Như là xúc, tư, tầm, tứ, (pháp) hỷ, nhứt tâm, cần quyên, 
định quyên, mạng quyền, tà kiến, tà tư duy, tà tinh tấn, tà định, cần lực, định lực, vô tàm 
lực, vô úy lực, tham, sĩ, tham ác, vô tàm, vô úy, (pháp) chỉ, chiếu có, vô phóng dật. Hay 
là những pháp phi sắc nào khác nương sanh trừ thọ uân, tưởng uân, thức uân cũng đều 
có trong khi ấy. Đây gọi là hành uân có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp 
bắt thiện. 


4) Tâm bắt thiện thứ tư. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh hý, bất tương ưng tà 
kiến hữu dẫn. Hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh... hay những chi mở mối 
sanh ra trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật đều có trong khi ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp bất thiện. 
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5) Tâm bất thiện thứ năm. 


Chư pháp. bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bất thiện đồng sanh xả, tương ưng tả kiến. 

Hoặc có sắc, thinh, khí, vị, xúc, hay pháp làm cảnh. Hay là những chỉ mở môi sanh ra 
trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tâm, tứ, xả, nhứt tâm, cân quyền, định quyền, 

ý quyền, xả quyền, mạng quyền, tà tư duy, tà tinh tấn, tà định, cần lực, định lực, vô tàm 
lực, vô úy lực, tham, si, tham ác, vô tàm, vô úy, (pháp) chỉ, chiếu cố, vô phóng dật, hay 
là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này 
gọi là pháp bắt thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm phi hý, phi phi hỷ sanh từ ý xúc, phối 
hợp ý thức giới, thọ hưởng phi khô phi lạc sanh từ ý xúc. Như thê gọi là thọ có trong khi 
ây. 

Xã trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hứng chịu phi ưu phi hỷ sanh từ nơi ý 
xúc, thọ hưởng phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc trong khi nào, thì xả có trong khi ấy. 


Xả quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hứng chịu phi ưu phi hỷ sanh từ 
nơi ý xúc, thọ hưởng phi khổ phi lạc sanh từ nơi ý xúc trong khi nào, thì xả quyền có 
trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng vẫn có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyền, tứ chỉ thiên, tứ chỉ đạo, ngũ lực, 
nhị nhân, xúc [... pháp xứ I, pháp giới I đều có trong khi â ấy. Hay là những pháp phi sắc 
nảo khác nương sanh cũng vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bất 
thiện. 


Hành uẫn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, cần quyên, định quyên, 
mạng quyền, tà kiến, tà tư duy, tà tính tấn, tà định, cần lực, định lực, vô tàm lực, vô úy 
lực, tham, si, tham ác, tà kiến, vô tàm, vô úy, pháp chỉ, chiêu cô, vô phóng dật, hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân, thức uân) cũng 
vân có trong khi â ây. Đây gọi là hành uẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp bắt thiện. 


6) Tâm bắt thiện thứ sáu. 


Chư pháp bắt thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh xả, tương ưng tà kiến 
hữu dân... hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh... hay những chi mở môi 
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sanh ra trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này 
gọi là pháp bât thiện. 


7) Tâm bất thiện thứ bảy. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh xả, bất tương ưng tà 
kiến. Hoặc có sắc, thỉnh, khí, vị, xúc hay pháp làm cảnh. Hay những chỉ mở môi sanh 
ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhứt tâm, cần quyên, định 
quyền, ý quyền, xả quyền, mạng quyền, tà tư duy, tà tinh tấn, tà định, cần lực, định lực, 
vô tàm lực, vô úy lực, tham, si, tham ác, vô tàm, vô úy, pháp chỉ, chiêu cô, vô phóng 
dật, hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp bất thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, tứ chỉ thiên, tam chi đạo, tứ lực, 
nhị nhân, xúc I... pháp xứ l, pháp giới l đêu có trong khi ây. Hay là những pháp phi 
sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp bât 
thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, cần quyên, định quyền, 
mạng quyên, tà tư duy, tả tinh tấn, tà định, cần lực, định lực, vô tàm lực, vô úy lực, tham, 
sĩ, tham ác, vô tàm, vô úy, chỉ, chiếu có, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào 
khác nương sanh trừ ra thọ uân, tưởng uân, thức uân đều có trong khi ây. Đây gọi là 
hành uân có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


8) Tâm bắt thiện thứ tám. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bất thiện đồng sanh xả, bất tương ưng tà 
kiến hữu dẫn... hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh... hay những chi mở 
mối sanh ra trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp bất thiện. 


9) Tâm bắt thiện thứ chín. 


Chư pháp bắt thiện trong khi có ra sao? Tâm bất thiện đồng sanh ưu thọ, tương ưng 
phẫn nhué, hoặc có sắc, thinh, khí, vị, xúc hay pháp làm cảnh; hay những chi mở môi 
sanh ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng. tư, tâm, tầm, tứ, khô, nhứt tâm, cân quyền, 
định quyền, ý quyền, ưu quyền, mạng quyên, tà tư duy, tà tinh tấn, tà định, cần lực, định 
lực, vô tàm lực, vô úy lực, sân, s1, sân độc, vô tàm, vô úy, (pháp) chỉ, chiếu cố, vô phóng 
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dật đều có trong khi â ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng vẫn có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng chạm, cách chạm nhau, hành vi đụng 
chạm, thái độ xúc chạm. Lúc nào như thế, đây gọi là xúc có trong khi â ẫy. 

Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng buồn khổ phi hỷ sanh từ ý xúc, 
phối hợp ý thức giới, hứng chịu buồn khổ phi hỷ sanh từ ý xúc. Như thế gọi là thọ có 
trong khi ấy. 


Khổ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng buôn khổ phi hỷ sanh từ ý xúc, 
hứng chịu buôn khổ phi hỷ sanh từ ý xúc. Như thế gọi là khổ có trong khi ấy. 


Ưu quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng buôn khổ phi hỷ sanh từ 
ý xúc, hứng chịu buôn khổ phi hỷ sanh từ ý xúc. Như thế gọi là ưu quyền có trong khi 


ây. 


Sân trong khi có ra sao? Cách tính ác độc, sự tính ác độc, thái độ tính ác độc, cách tính 
ám hại, sự tính ám hại, thái độ tính ám hại, sự sân, sự tức tôi, sự hung dữ, sự ác khâu, 
cách tâm không thơ thới có trong khi nào, đây gọi là sân có trong khi ây. 


Sân độc trong khi có ra sao? Cách tính ác độc, sự tính ác độc, thái độ tính ác độc, cách 
tính ám hại, sự tính ám hại, thái độ tính ám hại, sự sân, sự tức tối, sự hung dữ, sự ác 
khâu, cách tâm không thơ thới có trong khi nào, đây gọi là sân độc có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, tứ chỉ thiên, tam chi đạo, tứ lực, 
nhị nhân, xúc I... pháp xứ l1, pháp giới Ì đều có trong khi â ây. Hay là những pháp phi 
sắc nảo khác nương sanh cũng vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp 
bắt thiện. 


Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, cần quyền, định quyền, mạng quyên, tả tư duy, tà tỉnh 
tấn, tà định, cần lực, định lực, vô tàm lực, vô úy lực, sân, sĩ, sân độc, vô tàm, vô úy, 
(pháp) chỉ, chiếu cô, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà 
trừ ra thọ uấn, tưởng uân, thức uân) cũng có trong khi ây. Như thế gọi là hành uẫn có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


10) Tâm bắt thiện thứ mười. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bất thiện đồng sanh ưu thọ, tương ưng 
phần nhuế hữu dẫn, hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh, hay những chỉ mở 
môi sanh ra trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi â ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp bất thiện. 
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11) Tâm bắt thiện thứ mười một. 


Chư pháp bất thiện trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện đồng sanh xả, tương ưng hoài 
nghỉ, hoặc có sắc, thinh, khí, vị, xúc, hay pháp làm cảnh; hay những chỉ mở mối sanh ra 
trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhứt tâm, cần quyền, ý quyên, xả 
quyên, mạng quyên, tà tư duy, tả tinh tấn, cần lực, vô tàm lực, vô úy lực, hoài nghi, sĩ, 
vô tàm, vô úy, chiếu có, vô phóng dật đêu có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc 
nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng chạm, cách chạm nhau, hành vi đụng 
chạm, thái độ xúc chạm. Lúc nảo như thế, đây gọi là xúc có trong khi ấy. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Trong khi nào có sự đình trụ của tâm... thì khi ẫy gọi là 
có nhứt tâm trong khi ây. 


Hoài Nghỉ trong khi có ra sao? Khi nào nghi ngờ, nghi hoặc, nghi nan, xét thấy lạ lùng, 
khác biệt, sự quyết đoán cảnh không đặng, sự nhận thấy thành hai khía cạnh, sự nhận 
thấy như đường rẽ hai, cách nghi ngờ, sự không quyết một, sự tính vớ vẫn, suy xét vu 
vơ, sự không thê dứt khoát, sự sần sượng của tâm, ý do dự. Hay là những pháp phi sắc 
nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tứ quyền, tứ chi thiền, nhị chi đạo, tam lực, 
nhân Ì, xúc 1... pháp xứ 1, pháp giới 1. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh 
cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bất thiện. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, cần quyền, mạng 
quyên, tà tư duy, tà tỉnh tân, cần lực, vô tàm lực, vô úy lực, hoài nghĩ, si, vô tàm, vô úy, 
chiếu có. Hay là những pháp phi sắc nảo khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân, 
thức uân) vẫn có trong khi ây. Đây gọi là hành uân có trong khi â ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp bất thiện. 


12) Tâm bắt thiện thứ mười hai. 


Chư pháp bắt thiện trong khi có ra sao? Tâm bất thiện đồng sanh xả, tương ưng phóng 
dật, hoặc có sắc, thinh, khí, vị, xúc, hay pháp làm cảnh. Hay là những chỉ mở môi sanh 
ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhứt tâm, cần quyên, định 
quyền, ý quyền, xả quyền, mạng quyên, tà tư duy, tà tinh tấn, tả định, cần lực, định lực, 
vô tàm lực, vô úy lực, phóng đật, si, vô tàm, vô úy, (pháp) chỉ, chiếu cố, vô phóng dật. 
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Hay là những pháp phi sắc nảo khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp bât thiện. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thế, đây gọi là xúc có trong khi ấy. 


Phóng dật trong khi có ra sao? Sự tán loạn của tâm, sự không văng lặng của tâm, sự 
lao chao của tâm, sự sôi nôi của tâm, có trong khi nào, thì phóng đật có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, tứ chỉ thiên, tam chi đạo, tứ lực, 
nhân Ì, xúc 1... pháp xứ 1, pháp giới 1. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh 
cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bất thiện. 


Hành uẫn trong khi có ra sao ? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, cần quyên, định quyên, 
mạng quyễn, tả tư duy, tà tính tấn, tà định, vô tàm lực, vô úy lực, phóng dật, si, vô tàm, 
vô úy, (pháp) chỉ, chiêu cô, vô phóng dật. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân, thức uân) ngoài ra đều có như thế. Đây gọi là hành 
uân có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp bắt thiện. 


Dứt mười hai tâm bắt thiện. 
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II. PHÁP VÔ KÝ 
1) Quả dục giới. 
a) Ngũ thức quả thiện. 


Pháp vô ký trong khi có ra sao? Nhãn thức quả (thiện) đồng sanh xả, có sắc làm cảnh 
sanh do nghiệp thiện Dục giới đã tạo tích trữ, sanh ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, 
tư, tâm, xả, nhứt tâm, ý quyên, xả quyền, mạng quyền đều có trong khi ấy. Hay là những 
pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng chạm, cách chạm nhau, hành vi đụng 
chạm, thái độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào sở hữu tâm sanh từ nơi xúc nhãn thức giới phi hý phi 
phi hỷ sanh từ ý xúc, hưởng phi khổ phi lạc và sanh từ ý xúc, hứng chịu phi khổ phi lạc 
trong khi nào, thì thọ vân có trong khi ây. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng sanh từ 
xúc phôi hợp cùng nhãn thức giới. Khi nào như thê đó, mới gọi là tưởng có trong khi 
ây. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cô quyết 
hành động sanh từ xúc phôi hợp cùng nhãn thức giới. Như thê gọi là tư có trong khi ây. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, tâm địa, tâm tạng, 
bạch tịnh thức, ý xứ, ý quyên, thức uân hòa chung nhau với nhãn thức giới trong khi 
nào, đây gọi là tâm có trong khi ây. 


Xá trong khi có ra sao? Khi nào sở hữu tâm hưởng phi hỷ phi phi hỷ sanh từ ý xúc, 
hứng chịu phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc và dụng nạp lãnh lây cảnh phi khổ phi lạc sanh 
từ ý xúc, như thế gọi là xả có trong khi ấy. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm trong khi nào, đây gọi là nhứt tâm 
có trong khi ây. 
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Ý quyển trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, tâm địa, tâm 
tạng, bạch tịnh thức, ý xứ, ý quyên, thức uân sanh từ nhãn thức giới có trong khi nào, 
thì ý quyên có trong khi ây. 


Xả quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng phi hỷ phi phi hỷ sanh từ 
ý xúc, hứng chịu phi khô phi lạc dụng nạp lãnh lây cảnh phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc. 
Như thế gọi là xả quyền có trong khi ấy. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là cách 
sống còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyền vẫn có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc 1... nhãn thức giới 1, pháp xứ 
1, pháp giới Ï đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn rong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, mạng quyên. Hay là những 
pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ tuần, tưởng uân, thức uấn) cũng đồng 
có trong khi ấy. Đây gọi là hành uẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp 
vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 

- - Nhĩ thức quả (thiện) đồng sanh xả, có thỉnh làm cảnh... 
- Tý thức quả (thiện) đồng sanh xả, có khí làm cảnh... 

-_ Thiệt thức quả (thiện) đồng sanh xả, có vị làm cảnh... 

- _ Thân thức quả (thiện) đồng sanh lạc có xúc làm cảnh... 


. sanh ra do đã làm việc thiện Dục giới chất chứa nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc, 
thọ, tưởng, tư, tâm, lạc, nhứt tâm, ý quyên, lạc quyên, mạng quyền đều có trong khi ấy; 
hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu thọ làm cho tâm hưởng vui, hưởng sướng 
sanh từ nơi sự xúc chạm của thân thức giới, cách hứng chịu hỷ, lạc của tâm sanh từ thân 
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xúc, thái độ dụng nạp lãnh lẫy hý, lạc của tâm sanh từ thân xúc. Như thế gọi là thọ có 
trong khi ây. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phối hợp cùng thân thức giới. Khi nào như thế, đó mới gọi là tưởng có trong khi ấy. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cố quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng thân thức giới. Như thế gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh thức, ý là ý 
xứ, ý quyên, thức uân mà thuộc về thân thức giới có trong khi nào, đây gọi là tâm có 
trong khi ây. 


Lạc trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm vul, sở hữu tâm lạc, hưởng cảnh an vui 
sanh từ thân xúc, dụng nạp hứng chịu sự an vui sanh từ thân xúc. Như thê gọi là lạc có 
trong khi ây. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Sự đình trụ vững vàng của tâm trong khi nào, đây gọi là 
nhứt tâm có trong khi ây. 


Ý quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, 
bạch tịnh thức, ý xứ, ý quyền, thức, thức uân mà thuộc về thân thức giới trong khi nào, 
đây gọi là ý quyền có trong khi ấy. 


Lạc quyển trong khi có ra sao? Trong khi nào thân thích, thân sướng sanh từ xúc, thân 
thọ lạc, hưởng sướng và trạng thái hưởng cảnh vui sướng sanh từ thân xúc trong khi 
nào, đây gọi là lạc quyên có trong khi ây. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tôn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyền tức là cách 
sông còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyên có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 
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Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc 1... thân thức giới I, pháp xứ 
1, pháp giới l đêu có trong khi đó. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh 
cũng có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, mạng, quyên. Hay là những 
pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uẫn, thức uân) cũng có 
trong khi ấy. Đây gọi là hành uẫn vẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 

Dứt ngũ thức quả thiện. 


b) Ý giới quả thiện. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Như là ý giới quả (thiện) đồng sanh xả, hoặc có 
sắc làm cảnh... hoặc có xúc làm cảnh. Hay là những cảnh nào mở mối phát sanh do 
nghiệp thiện Dục giới để làm tích trữ trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, 
xả, nhứt tâm, ý quyên, xả quyền, mạng quyền đều có trong khi ấy. Hay là những pháp 
phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi đó. Những chơn tướng này gọi là pháp 
vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào sở hữu tâm hưởng sự không vui không buồn khổ sanh 
từ sự xúc chạm của ý giới, cách hứng chịu sự không vui không khổ (buồn) của tâm sanh 
từ ý xúc, thái độ dụng nạp lãnh lấy sự không vui không khổ (buồn) của tâm sanh từ ý 
xúc. Như thế gọi là thọ có trong khi ấy. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phối hợp cùng ý giới. Khi nào như thế đó, mới gọi là tưởng có trong khi ấy. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cô quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý giới. Như thế gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uẫn, tâm địa, 
tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên và ý giới, đó gọi là tâm có trong khi ây. 


Tám trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khăn khít cảnh. Như thê 
gọi là tâm có trong khi ây. 
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Tự trong khi có ra sao 2 Khi nào có sự gìn giữ cảnh cho tâm, chăm nom, kêm giữ, săn 
sóc cảnh, tâm khăn khít cảnh và cách tâm dính theo cảnh. Như thê gọi là tứ có trong khi 
ây. 


Xá trong khi có ra sao? Trong khi nào sở hữu tâm hưởng phi hỷ phi phi hỷ sanh từ ý 
xúc, sự hưởng cảnh phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc, trạng thái hứng chịu phi khổ phi lạc 
sanh từ ý xúc trong khi nào, đây gọi là xả có trong khi ây. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm trong khi nào, đây gọi là nhứt tâm 
có trong khi ây. 


Ý quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, thức uẫn, tâm 
địa, tâm tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên hòa chung nhau với ý giới. Đây gọi là ý quyên 
có trong khi ây. 


Xả quyền trong khi có ra sao? Khi nào sở hữu tâm phi hỷ phi phi hỷ sanh từ ý xúc, sự 
hưởng cảnh phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc, trạng thái hứng chịu phi khổ phi lạc sanh từ 
ý xúc có trong khi nảo, đây gọi là xả quyền có trong khi ấy. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là cách 
sống còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyền có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng vẫn có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uần, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc Ì... ý giới l, pháp xứ 1, pháp 
giới Ì đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhút tâm, mạng quyền. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uâẫn, tưởng uân và thức uẫn) 
ngoài ra cũng như thế. Đây gọi là hành uân có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp vô ký. 

Dứt ý giới quả thiện. 
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c) Ý thức giới quả thiện. 
Đồng sanh hỷ thọ. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới quả (thiện) đồng sanh hỷ thọ, hoặc có 
sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh; hay là những cảnh nào mở mỗi sanh ra do thiện 
Dục giới đã làm tích trữ nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, 
hỷ, lạc, nhứt tâm, ý quyên, (thọ) hỷ quyền, mạng quyền đều có trong khi ấy. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi đó. Những chơn tướng này 
gọi là pháp vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Sự làm trong tâm vuI, sự làm trong tâm vui thích sanh từ nơi 
xúc hòa trộn với ý thức giới, sự hưởng (cảnh) vui thích sanh từ nơi ý xúc, thái độ hứng 
chịu (cảnh) vui thích sanh từ ý xúc, lúc nào như thế đây gọi là thọ có trong khi ấy. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phôi hợp cùng ý thức giới. Khi nào như thê, đó mới gọi là tưởng có trong khi ây. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cố quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức giới. Như thế gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, bạch 
tịnh thức, ý xứ, ý quyên, thức, thức uân thuộc ý thức giới có trong khi nảo, đây gọi là 
tâm có trong khi ây. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đến cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khẵn khít cảnh có trong 
khi nào, thì tầm có trong khi ấy. 


Tự trong khi có ra sao 2 Khi nào có sự giữ gìn cảnh cho tâm, chăm nom, kêm giữ, săn 
sóc cảnh, tâm khăn khít cảnh và cách tâm dính theo cảnh. Như thê gọi là tứ có trong khi 
ây. 


Pháp hỷ trong khi có ra sao? Khi nào có sự mừng no cả thân tâm, sự hớn hở, sự hân 
hoan, sự hài lòng, vui tươi, hoan lạc và rât mừng. Như thê gọi là pháp hỷ có trong khi 
ây. 
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Lạc trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm vul, sở hữu tâm lạc, hưởng cảnh an vui 
sanh từ ý xúc, dụng nạp hứng chịu an vui sanh từ ý xúc. Như thê gọi là lạc có trong khi 
ây. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm có trong khi nào, đây gọi là nhứt tâm 
có trong khi ây. 


Ý quyển trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, thức, tâm địa, tâm 
tạng, bạch tịnh, ý xứ, ý quyên sanh từ ý thức giới có trong khi nào, thì ý quyên có trong 
khi ây. 


H (thọ) quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hỷ, sở hữu tâm lạc, sự hưởng 
cảnh an vui sanh từ ý xúc, hay dụng nạp hứng chịu sự an vui sanh từ ý xúc như thê trong 
khi ây vân có hỷ (thọ) quyên. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là cách 
sông còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyền vẫn có trong khi ây. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc 1... ý thức giới l, pháp xứ ], 
pháp giới I đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng 
có trong khi đó. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uẩn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, hý, nhứt tâm, mạng quyền, hay 
là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân và thức uân) 
ngoài ra cũng như thế. Đây gọi là hành uẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp vô ký. 

Dứt ý thức giới quả thiện đồng sanh hỷ thọ. 


Đồng sanh xả tho. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới quả (thiện) đồng sanh xả thọ, hoặc có 
sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh... Hay là những cảnh nào mở môi phát sanh do 
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thiện Dục giới đã làm tích trữ nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, 
tứ, xả, nhứt tâm, ý quyên, xả quyền, mạng quyền đều có trong khi ấy. Hay là những 
pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi đó. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây. 


Thọ trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm hưởng cảnh phi hỷ phi phi hỷ sanh từ 
ý thức giới xúc, sự hưởng cảnh phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc, trạng thái hứng chịu cảnh 
phi khô phi lạc sanh từ ý xúc trong khi nào, đây gọi là thọ có trong khi ấy. 


Tưởng trong khi có ra sao? Sự nhớ tưởng, cách nhớ tưởng, thái độ nhớ tưởng, sanh từ 
xúc phối hợp cùng ý thức giới. Khi nào như thế mới gọi là tưởng có trong khi ấy. 


Tư trong khi có ra sao? Khi nào có sự tính làm, cách định hành động, thái độ cố quyết 
hành động sanh từ xúc phối hợp cùng ý thức giới. Như thế gọi là tư có trong khi ấy. 


Tâm trong khi có ra sao? Khi nào có sự biết cảnh tức là tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, bạch 
tịnh thức, ý xứ, ý quyên, thức, thức uân thuộc ý thức giới có trong khi nảo, đây gọi là 
tâm có trong khi ây. 


Tám trong khi có ra sao? Khi nào có sự tìm cảnh, nghĩ ngợi, suy xét, toan tính, cách 
đem tâm đên cảnh, cách đem tâm áp vào cảnh, cách đem tâm khăn khít cảnh, có trong 
khi nào, đây gọi là tâm có trong khi ây. 


Tự trong khi có ra sao? Khi nào có sự giữ gìn cảnh cho tâm, chăm nom, kêm giữ, săn 
sóc cảnh cho tâm, khăn khít cảnh và cách tâm dính theo cảnh. Như thê gọi là tứ có trong 
khi ây. 


Xá trong khi có ra sao 2 Khi nào sở hữu tâm phi hỷ phi phi hỷ sanh từ ý xúc, sự hưởng 
cảnh phi khô phi lạc sanh từ ý xúc, trạng thái hứng chịu phi khô phi lạc cũng sanh từ ý 
xúc trong khi nào, đây gọi là xả có trong khi ây. 


Nhứt tâm trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm trong khi nào, đây gọi là nhứt tâm 
có trong khi ây. 


ỡ2 


Việt dịch: Đại Trưởng lão Tịnh Sự (Mahathero Sahtakicco) 





410. 


411. 


412. 


413. 


414. 


415. 


416. 


Ý quyền trong khi có ra sao? Khi nào có tâm, ý, tâm địa, tâm tạng, bạch tịnh thức, ý xứ, 
ý quyên, thức, thức uân thuộc ý thức giới có trong khi nào, đây gọi là ý quyền có trong 
khi ây. 


Xả quyền trong khi có ra sao? Khi nào có sở hữu tâm phi hỷ phi phi hỷ sanh từ ý xúc, 
sự hứng chịu phi khổ phi lạc và dụng nạp lãnh lây cảnh phi khổ phi lạc sanh từ ý xúc. 
Như thế gọi là xả quyền có trong khi ấy. 


Mạng quyên trong khi có ra sao? Khi nào có sự sống còn, hiện hành, hiện hữu, hiện 
tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, dinh dưỡng, gọi mạng quyên tức là cách 
sông còn của danh pháp. Như thế gọi là mạng quyền vẫn có trong khi ấy. 


Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 


Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc 1... ý thức giới l, pháp xứ l, 
pháp giới l đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tâm, tứ, nhứt tâm, mạng quyền. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uẫn và thức uẫn) 
ngoài ra cũng thế. Đây gọi là hành uân có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 

Dứt ý thức giới quả thiện đồng sanh xả thọ. 


d) Tám tâm đại quả. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới quả (thiện) đồng sanh hý (thọ), tương 
ưng trí, hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh. Hay là những cảnh nào mở môi 
phát sanh... đồng sanh hỷ thọ, tương ưng trí hữu dẫn... đồng sanh hỷ thọ, bất tương ưng 
trí... đồng sanh hỷ thọ, bất tương ưng trí hữu dẫn... đồng sanh xả thọ, tương ưng trí... 
đồng sanh xả thọ, tương ưng trí hữu dẫn... đồng sanh xả thọ, bất tương ưng trí... đồng 
sanh xả thọ, bất tương ưng trí hữu dẫn... sanh ra do thiện Dục giới đã làm tích trữ nghiệp 
tạo trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Căn vô ký tức là vô tham... Căn vô ký tức là vô sân... Căn vô ký tức là vô s1... 
Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt tám tâm đại quả. 


Tạng Vô Tỷ Pháp (Abhidhammapitaka) - Bộ Pháp Tụ (Dhammasangimi) — (Cáo Bản) 63 





417. 


418. 


419. 


2) Quả Sắc giới. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn hành theo đường lối hầu đến Sắc giới, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng 
đê mục đât... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng 
này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền bằng đề mục đất... thành tựu quả do thiện 
sắc giới đã làm tích trữ nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi 
ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn theo đường lỗi hầu đến Sắc giới, chế chỉ tầm tứ đắc nhị thiền... tam thiên... 
tứ thiên... đặc sơ thiên... đắc ngũ thiên băng đê mục đât trong khi nào, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiễn đắc sơ thiền bằng đề mục đất, không khổ, không lạc, do trừ lạc khô, đặng 
thành tựu quả do thiện sắc giới đã làm tích trữ nghiệp tạo trong khi nảo, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt quả Sắc giới. 


3) Quả Vô sắc giới. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Vô sắc giới do vượt khỏi những tưởng hữu sắc, diệt 
tưởng phẫn nhuế, không tác ý tưởng dị trừ luôn lạc, đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng 
Không vô biên xứ trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến do lướt qua những tưởng còn hình thức, vắng lặng tưởng phẫn nhuề không 
tác ý tưởng dị, trừ luôn lạc, đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng Không vô biên xứ... thành 
tựu quả do thiện Vô sắc giới đã tích trữ nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc... vô phóng 
dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 

Bực tu tiến theo đường lối hầu đến Vô sắc giới nhờ lướt khỏi những tưởng Không vô 
biên xứ trừ luôn lạc, đăc tứ thiên đông sanh với tưởng Thức vô biên xứ... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 

Bực tu tiến vượt qua tất cả Không vô biên xứ trừ luôn lạc, đắc tứ thiền đồng sanh với 
tưởng Thức vô biên xứ thành tựu quả do thiện Vô sắc giới đã làm tích trữ nghiệp tạo 
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trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn theo đường lối hầu đến Vô sắc giới do lướt khỏi tất cả thức vô biên trừ luôn 
lạc, đặc tứ thiên đông sanh với tưởng Vô sở hữu xứ trong khi nào, thì xúc... vô phóng 
dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến (theo đường lối hầu đến Vô sắc giới) do lướt qua khỏi tất cả Thức vô biên 
xứ, trừ luôn lạc, đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng Vô sở hữu xứ... thành tựu quả do thiện 
Vô sắc giới đã tích trữ tạo nghiệp trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 

Bực tu tiến hành theo đường lối hầu đến Vô sắc giới do lướt qua tất cả Vô sở hữu xứ, 
trừ luôn lạc, đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng Phi tưởng phi phi tưởng xứ... trong khi 
nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến lướt qua tất cả tưởng Vô sở hữu xứ, trừ luôn lạc, chứng tứ thiền đồng sanh 
với tưởng Phi tưởng phi phi tưởng xứ... thành tựu quả do thiện Vô sắc giới tích trữ 
nghiệp tạo trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng 
này gọi là pháp vô ký. 


Dứt tâm quả Vô sắc giới. 


4) Quả siêu thế (Lokufttaravipakaq). (Cách rộng có 20) 
a) Quả của tâm đạo thứ nhất. 


Phần tinh tiễn hành. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiền tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chúng tiêu diệt (vô ngã tướng) mà hành 
nan đắc trì... thành tựu quả do thiền thiện siêu thế, đã tu tiễn đặng xong như lối đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Tạng Vô Tỷ Pháp (Abhidhammapitaka) - Bộ Pháp Tụ (Dhammasangimi) — (Cáo Bản) 5 





424. 


425. 


426. 


427. 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng (vô thường tướng) mà 
hành nan đắc trì... thành tựu quả do thiền thiện siêu thế, đã tu tiễn đặng xong như lối đó 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền băng chủng phi nội (khổ não tướng) mà hành 
nan đặc trì... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền mà hành nan đắc trì... trong 
khi nào, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì, quả như đây... chủng tiêu 
diệt mà hành nan đắc trì; thiện như đây chúng vô chứng mà hành nan đắc trì, quả như 
đây... chủng vô chứng mà hành nan đắc trì; thiện như đây chủng phi nội mà hành nan 
đắc trì, quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền mà hành nan đắc cấp... hành dị đắc trì... mà hành dị đắc cấp... đắc nhị thiền... đắc 
tam thiền... đắc tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền mà hành dị đắc cấp... trong khi 
nào, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp, quả như đây... chủng tiêu diệt 
mà hành dị đắc cấp; thiện như đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp, quả như đây... 
chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp; thiện như đây... chủng phi nội mà hành dị đắc cấp, 
quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp 
vô ký. 
Dứt phần tịnh tiễn hành. 


Phần tịnh tiêu diệt. 





Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


đó 
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429. 
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Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt... thành tựu quả do thiền 
thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiên băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực 0u tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền băng chủng vô chứng... thành tựu quả do thiền 
thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao 2 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiên băng chủng tiêu diệt... trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội... thành tựu quả do thiền 
thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt... trong 
khi nào, thiện như đây... chủng tiêu diệt, quả như đây... chủng tiêu diệt, thiện như đây 
chủng vô chứng, quả như đây... chủng vô chứng, thiện như đây chủng phi nội, quả như 
đây thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt phân tịnh tiêu diệt. 


Tiêu diệt tiến hành. 





Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc 
trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 
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433. 


434. 


435. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì... 
thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc 
trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng mà hành nan đắc trì... 
thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc 
trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì... 
thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ... đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành 
nan đắc trì... trong khi nào, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì, quả như 
đây... chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì, thiện như đây... chủng vô chứng mà hành nan 
đắc trì, quả như đây... chủng vô chứng mà hành nan đắc trì, thiện như đây... chủng phi 
nội mà hành nan đắc trì, quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc cấp... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc trì... 
chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp... chế chỉ tầm tứ đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... 
đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp... trong khi nào, 
thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp, quả như đây... chủng tiêu diệt mà 
hành dị đắc cấp, thiện như đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp, quả như đây... 
chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp, thiện như đây... chủng phi nội mà hành dị đắc cấp, 
quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp 
vô ký. 


đỡ 
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439. 


Dứt tiêu diệt tiễn hành. 


Phân tịnh tiễn hành (suddhika appanihita). 





Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đặc sơ thiên băng chủng phi nội... trong khi nào, thì 
xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội... thành tựu quả do thiền 
thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đặc sơ thiên băng chủng phi nội... trong khi nào, thì 
xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiễn tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng... thành tựu quả do thiền 
thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiên băng chủng phi nội... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt... thành tựu quả do thiền 
thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội... trong 
khi nào, thiện như đây... chủng phi nội, quả như đây... chủng phi nội, thiện như đây... 
chủng vô chứng, quả như đây... chủng phi nội, thiện như đây... chủng tiêu diệt, quả như 
đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt phần tịnh tiễn hành. 
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443. 


444. 


Phi nội tiễn hành. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đặc sơ thiên băng chủng phi nội mà hành nan đặc 
trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 

Bực tu tiễn tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền băng chủng phi nội mà hành nan đắc trì... 


hi tựu quả do thiên thiện siêu thế, đã tu tiễn đặng xong như lối đó trong khi nào, thì 
.. vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc 
trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng mà hành nan đắc trì... 
thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc 
trì... trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi 
là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì... 
thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì 
c... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội mà hành 
nan đắc trì... trong khi nào, thiện như đây... chủng phi nội mà hành nan đắc trì, quả như 
đây... chủng phi nội mà hành nan đắc trì, thiện như đây... chủng vô chứng mà hành nan 
đắc trì, quả như đây... chủng vô chứng mà hành nan đắc trì, thiện như đây... chủng tiêu 
diệt mà hành nan đắc trì, quả như đây thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tụ tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục đắc sơ thiền 
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bằng chủng phi nội mà hành nan đắc cấp... chủng phi nội mà hành dị đắc trì... chủng phi 
nội mà hành dị đắc cấp... chế chỉ tầm tứ đắc nhị thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ 
thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội mà hành dị đắc cấp... trong khi nào, thiện như 
đây... chủng phi nội mà hành dị đắc cấp, quả như đây... chủng phi nội mà hành dị đắc 
câp, thiện như đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp, quả như đây... chủng vô chứng 
mà hành dị đắc cấp, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp, quả như đây 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt phi nội tiền hành. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn theo đường lối siêu thế... tu niệm xứ siêu thế... tu chánh cần siêu thế... tu như 
ý túc siêu thê... tu thất giác chỉ siêu thế... tu đề siêu thế... tu chỉ siêu thế... tu pháp siêu 
thế... tu uấn siêu thế... tu xứ siêu thế... tu giới siêu thế... tu thực siêu thế... tu xúc siêu 
thế... tu thọ siêu thế... tu tưởng siêu thế... tu tư siêu thế... tu tâm siêu thế là cơ quan ra 
khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc 
sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt... chủng vô chứng... chủng 
phi nội mà hành nan đắc trì... thành tựu quả do thiền thiện siêu thế, đã tu tiến đặng xong 
như lối đó trong khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này 
gọi là pháp vô ký. 


Dứút lôi rộng hai mươi. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt... hành nan đắc trì có dục 
trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 
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Bực tu tiễn tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 

Bậc tu tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu 
chứng bậc ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy.... Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 

Bậc tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiền thiện siêu thế, đã tu tiến đặng xong như lối đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy.... Những chơn tướng này gọi là pháp 
vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bậc tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bậc ban sơ, chế chỉ tầm tứ, đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền..., đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền mà hành nan đắc trì có dục 
trưởng... trong khi nảo, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì có dục 
trưởng; quả như đây... mà hành nan đắc trì có dục trưởng; thiện như đây... chủng vô 
chứng mà hành nan đắc trì có dục trưởng; quả như đây... mà hành nan đắc trì có dục 
trưởng; thiện như đây... chủng phi nội mà hành nan đắc trì có dục trưởng; quả như đây 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bậc tu tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu chứng bậc ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền mà hành nan đắc câp có dục trưởng... hành dị đắc trì có dục trưởng... hành dị đắc 
cấp có dục trưởng... chế chỉ tầm tứ đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... 
đắc ngũ thiền mà hành dị đắc cấp có dục trưởng... trong khi nảo, thiện như đây... chủng 
tiêu diệt mà hành dị đắc cấp có dục trưởng; quả như đây... mà hành dị đắc cấp có dục 
trưởng; thiện như đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp có dục trưởng: quả như 
đây... mà hành dị đắc cấp có dục trưởng: thiện như đây... chủng phi nội mà hành dị đắc 
cấp có dục trưởng: quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bậc tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến hầu 
chứng bậc ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 

Bậc tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt có dục trưởng... thành 
tựu quả do thiền thiện siêu thế đã tu tiến đặng xong như lối đó trong khi nảo, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 
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Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng có dục trưởng... thành 
tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội có dục trưởng... thành tựu 
quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt có dục 
trưởng... trong khi nào, thiện như đây... chủng tiêu diệt có dục trưởng, quả như đây... 
chủng tiêu diệt có dục trưởng, thiện như đây... chủng vô chứng có dục trưởng, quả như 
đây... chủng tiêu diệt có dục trưởng, thiện như đây... chủng phi nội có dục trưởng, quả 
như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc 
trì có dục trưởng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 

Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiền thiện siêu thế, đã tu tiễn đặng xong như lối đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 
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Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc 
trì có dục trưởng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiễn tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc 
trì có dục trưởng... trong khi nảo, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... chứng sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành 
nan đắc trì có dục trưởng... trong khi nào, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành nan 
đắc trì có dục trưởng, quả như đây... chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì có dục trưởng, 
thiện như đây... chủng vô chứng mà hành nan đắc trì có dục trưởng, quả như đây... chủng 
vô chứng mà hành nan đắc trì có dục trưởng, thiện như đây... chủng phi nội mà hành 
nan đắc trì có dục trưởng, quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chự pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc cấp có dục trưởng... chủng tiêu diệt mà hành 
dị đắc trì có dục trưởng... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp có dục trưởng... chế chỉ 
tầm tứ đắc nhị thiền... tam thiền... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng 
tiêu diệt mà hành dị đắc cấp có dục trưởng... trong khi nào, thiện như đây... chủng tiêu 
diệt mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, quả như đây... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc 
cấp có dục trưởng, thiện như đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, 
quả như đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, thiện như đây... chủng 
phi nội mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 
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Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng phi nội có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội có dục trưởng... thành tựu 
quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng phi nội có dục trưởng... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng có dục trưởng... thành 
tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiên băng chủng phi nội có dục trưởng trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp 
thiện. 


Bực tu tiễn tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt có dục trưởng... thành 
tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi nào, thì xúc... 
vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiên... tứ thiên... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội có dục 
trưởng... trong khi nào, thiện như đây... chủng phi nội có dục trưởng, quả như đây... 
chủng phi nội có dục trưởng, thiện như đây... chủng vô chứng có dục trưởng, quả như 
đây... chủng vô chứng có dục trưởng, thiện như đây... chủng tiêu diệt có dục trưởng, quả 
như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì 
có dục trưởng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 
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Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì có dục 
trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong khi 
nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì 
có dục trưởng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiễn tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng vô chứng mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu 
chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục, đắc sơ thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc trì 
có dục trưởng... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì có 
dục trưởng... thành tựu quả do thiên thiện siêu thê, đã tu tiên đặng xong như lôi đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khổ, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, chế chỉ tầm tứ đắc nhị 
thiền... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội mà hành 
nan đắc trì có dục trưởng... trong khi nào, thiện như đây... chủng phi nội mà hành nan 
đắc trì có dục trưởng, quả như đây... chủng phi nội mà hành nan đắc trì có dục trưởng, 
thiện như đây... chủng vô chứng mà hành nan đắc trì có dục trưởng, quả như đây... chủng 
phi nội mà hành nan đắc trì có dục trưởng, thiện như đây... chủng tiêu điệt mà hành nan 
đắc trì có dục trưởng, quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực tu tiễn siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi 
khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban sơ, tĩnh ly chư dục... đắc sơ 
thiền bằng chủng phi nội mà hành nan đắc cấp có dục trưởng... chủng phi nội mà hành 
dị đắc trì có dục trưởng... chủng phi nội mà hành dỊ đắc cấp có dục trưởng... chế chỉ tầm 
tứ đắc nhị thiên... tam thiên... tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng chủng phi nội 
mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, thiện như đây... chủng phi nội mà hành dị đắc cấp có 
dục trưởng, quả như đây... chủng phi nội mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, thiện như 
đây... chủng vô chứng mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, quả như đây... chủng vô chứng 
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mà hành dị đắc cấp có dục trưởng, thiện như đây... chủng tiêu diệt mà hành dị đắc cấp 
có dục trưởng, quả như đây thì xúc... vô phóng dật có trong khi ây. Những chơn tướng 
này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao ? 


Bực tu tiễn theo đường lối siêu thế... tu niệm xứ siêu thế... tu chánh cần siêu thế... tu như 
ý túc siêu thế... tu quyên siêu thế... tu lực siêu thế.. tu giác chi siêu thế... tu đề siêu thế... 
tu chỉ siêu thế... tu pháp siêu thế... tu uân siêu thế... tu xứ siêu thế... tu giới siêu thế... tu 
thực siêu thế... tu xúc siêu thế... tu thọ siêu thế... tu tưởng siêu thế... tu tư siêu thế... tu 
tâm siêu thế là cơ quan ra khỏi khô, đưa đến rốt ráo đặng trừ tà kiến, hầu chứng bực ban 
sơ, fĩnh ly chư dục..., đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì có dục trưởng... trong khi nào, 
thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp thiện. 


Bực tu tiến tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì... 
chủng vô chứng... chủng phi nội có dục trưởng... có cần trưởng... có tâm trưởng... có 
thâm trưởng thành tựu quả do thiền thiện siêu thế đã tu tiễn đặng xong như lối đó trong 
khi nào, thì xúc... vô phóng đật có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Dứt quả của tâm đạo thứ nhứt. 


b) Quả của tầm đạo thứ hai, ba và tư. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 


Bực tu tiến siêu thế có thiền là cơ quan ra khỏi khổ, đưa đến rốt ráo, hầu chứng bực thứ 
hai đặng cho nhẹ nhàng tham ái và sân độc. Hầu chứng bực thứ ba đặng trừ tuyệt tham 
ái và sân độc... hầu chứng bậc thứ tư đặng trừ tuyệt sắc ái, vô sắc ái, ngã mạn, phóng 
dật và vô minh không còn, tĩnh ly chư dục đắc sơ thiền mà hành nan đắc trì... trong khi 
nảo, thì xúc... tri dĩ tri quyền... vô phóng dật có trong khi ấy. Những chơn tướng này 
gọi là pháp thiện. 


Bậc tu tiễn tĩnh ly chư dục đắc sơ thiền bằng chủng tiêu diệt mà hành nan đắc trì... thành 
tựu quả do thiền thiện siêu thế, đã tu hành đặng xong trong khi nào, thì xúc... tri cụ tri 
quyền... vô phóng đật có trong khi ấy... hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh cũng có trong khi ấy.... Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây.... 


Tri cụ trỉ quyên trong khi có ra sao? Tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, 
trạch pháp, lựa chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tính, thấu vi tế, cách trí thức, cách 
hiểu rành, sự nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ như 
ánh sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ như 
kẻ dẫn đường, tuệ trừ tuyệt phiền não, trạch pháp, chánh kiến, trạch pháp giác chi, là chỉ 
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của đạo, liên quan trong đạo. Khi nảo như thế, đây gọi là tri cụ tri quyền có trong khi 
ấy... hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi đó. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký. 

Dứt quả siêu thế. 


5) Vô ký quả bắt thiện. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? 

- Nhãn thức quả (bất thiện) đồng sanh xả có sắc làm cảnh phát sanh... 

- - Nhĩ thức quả (bất thiện) đồng sanh xả có thinh làm cảnh phát sanh... 

- Tý thức quả (bất thiện) đồng sanh xả có khí làm cảnh phát sanh... 

-_ Thiệt thức quả (bất thiện) đồng sanh xả có vị làm cảnh phát sanh... 

- _ Thân thức quả (bất thiện) đồng sanh khổ có xúc làm cảnh phát sanh do bắt thiện đã... 
làm chất chứa nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, khổ, nhất tâm, ý 
quyên, khô quyền, mạng quyên đều có trong khi ấy. 

Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký.... 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm. Lúc nào như thê, đây gọi là xúc có trong khi ây.... 


Thọ trong khi có ra sao ? Sự không thích hợp với thân, sự khổ thân sanh từ xúc, hòa trộn 
nơi thân thức giới; sự hưởng cảnh không thích hợp thành khô sanh từ nơi thân xúc; thái 
độ hứng chịu cảnh không thích hợp thành khổ sanh từ nơi thân xúc. Lúc nào như thế, 
đây gọi là thọ có trong khi ấy. 


Khổ trong khi có ra sao? Sự không thích hợp với thân, sự khổ thân sanh từ xúc hòa trộn 
nơi thân xúc; sự hưởng cảnh không thích hợp thành khổ sanh từ nơi thân xúc; thái độ 
hứng chịu cảnh không thích hợp thành khổ sanh từ nơi thân xúc. Lúc nào như thế, đây 
gọi là khổ có trong khi ấy. 


Khổ quyền trong khi có ra sao? Sự không thích hợp với thân, sự khô thân sanh từ xúc, 
hòa trộn nơi thân xúc; sự hưởng cảnh không thích hợp thành khổ sanh từ nơi thân xúc; 
thái độ hứng chịu cảnh không thích hợp thành khổ sanh từ nơi thân xúc. Lúc nào như 
thế, đây gọi là khổ quyền có trong khi ấy... Hay là những pháp phi sắc nào khác nương 
sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc 1... thân thức giới l, pháp xứ 
1, pháp giới l đêu có trong khi ây. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng 
có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn rong khi có ra sao? Như là xúc, tư, nhứt tâm, mạng quyền. Hay là những 
pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân và thức uẩn) ngoài ra 
cũng có. Đây gọi là hành uần có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 
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Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới thành quả đồng sanh xả hoặc có sắc 
làm cảnh... hoặc có xúc làm cảnh. Hay là những cảnh nào mở mồi sanh ra do bắt thiện 
đã làm tích trữ nghiệp tạo ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhứt 
tâm, ý quyền, xả quyền, mạng quyền đêu có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc 
nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uấn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyền, xúc Ì, ý giới l, pháp xứ 1, pháp 
giới Ì đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tử, nhứt tâm, mạng quyền. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uẫn và thức uẫn) 
ngoài ra cũng có. Đây gọi là hành uẫn có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới thành quả đồng sanh xả hoặc có sắc 
làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh. Hay là những cảnh nào mở mối sanh ra do bắt thiện 
đã làm chất chứa nghiệp tạo trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhứt 
tâm, ý quyền, xả quyền, mạng quyền đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc 
nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc Ì... ý thức giới 1, pháp xứ Ì, 
pháp giới l đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tâm, tứ, nhứt tâm, mạng quyền. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uẫn và thức uẫn) 
cũng có trong khi ấy. Đây gọi là hành uầấn có trong khi đó. Những chơn tướng này gọi 
là pháp vô ký. 

Dứt vô ký quả bất thiện. 


6) Dục giới tố (kãmãyacarakiriyä). 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý giới thành tỗ phi thiện phi bất thiện và phi dị 
thục quả do nghiệp tạo, , đồng sanh xả hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có xúc làm cảnh. Hay 
những cảnh chi mở mối sanh ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, xả, 
nhứt tâm, ý quyền, xả quyền, mạng quyền đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi 
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sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô 
ký. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, tam quyên, xúc ], ý giới l, pháp xứ I, pháp 
giới Ì đều có trong khi đó. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uấn trong khi có ra sao? Như là xúc, thọ, tầm, tứ, nhứt tâm, mạng quyên. Hay là 
những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng uân và thức uân) đêu 
có trong khi đó. Đây gọi là hành uân có trong khi ây. Những chơn tướng này gọi là pháp 
vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới thành tô phi thiện phi bất thiện và phi 
nghiệp quả, đồng sanh hỷ (thọ), hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh. Hay là 
những cảnh chỉ mở mỗi sanh ra trong khi nào, thì XÚC, thọ, tưởng, tư, tâm, tầm, tứ, (pháp) 
hỷ, lạc, nhứt tâm, cần quyên, định quyên, ý quyền, hý (thọ) quyền, mạng quyền đều có 
trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. 
Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Xúc trong khi có ra sao? Khi nào có sự đụng, cách chạm nhau, hành vi đụng chạm, thái 
độ xúc chạm, lúc nào như thế đây gọi là xúc có trong khi ấy. 


Nhút tâm trong khi có ra sao? Khi nào tâm đình trụ một chỗ, vững lòng vắng lặng, 
không tán loạn, không lao chao, tâm không bôi rôi, pháp chỉ, định quyên, định lực và 
chánh định có trong khi nào, thì nhứt tâm có trong khi ây. 


Cần quyền trong khi có ra sao? Sự siêng năng của tâm, cách cô gắng, trạng thái tinh 
tấn, sự sẵn sướt, sự lướt tới, thái độ tiến đến, sự ráng thêm, cách chịu đựng, lối bên dẻo, 
không lui sụt, không lơ là, không bỏ qua việc làm, duy trì phận sự, cũng gọi cần, cần 
quyền hay cần lực có trong khi nào, đây gọi là cần quyền có trong khi ấy. 


Định quyên trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm, cách đình trụ của tâm, sự vững 
vàng của tâm, tâm không tán loạn, không lao chao, không xao xuyên, sự văng lặng, cũng 
gọi chỉ hay định quyên, định lực có trong khi nào, đây gọi là định quyên có trong khi 
ây. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uẫn, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, xúc ], ý thức giới l, pháp xứ Ì, 
pháp giới l đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng 
có trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uẩn trong khi có ra sao? Như là xúc, tư, tầm, tứ, (pháp) hỷ, nhứt tâm, cần quyền, 
định quyên, mạng quyên. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra 
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thọ uẫn, tưởng uân và thức uân) đều có trong khi đó. Đây gọi là hành uẫn có trong khi 
ây. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới thành tỗ (iriya) phi thiện, phi bất 
thiện và phi nghiệp quả (/azmmavipaka) đồng sanh xả hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có 
pháp làm cảnh. Hay là những cảnh chỉ mở môi sanh ra trong khi nào, thì xúc, thọ, tưởng, 
tư, tâm, tầm, tứ, xả, nhứt tâm, cần quyền, định quyền, ý quyền, xả quyền, mạng quyên 
đều có trong khi ấy. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh cũng có trong khi 
ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Như là tứ uân, nhị xứ, nhị giới, tam thực, ngũ quyên, xúc I, ý thức giới 1, pháp xứ Ì, 
pháp giới 1. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh đều có trong khi ấy. Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Hành uẫn trong khi có ra sao ? Như là xúc, tư, tầm, tứ, nhứt tâm, cần quyên, định quyên, 
mạng quyên. Hay là những pháp phi sắc nào khác nương sanh (mà trừ ra thọ uân, tưởng 
uân và thức uân) đều có trong khi đó. Đây gọi là hành uần có trong khi ấy. Những chơn 
tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Ý thức giới thành tô phi thiện, phi bất thiện và phi 
nghiệp quả, đồng sanh hỷ tương ưng trí, hoặc có sắc làm cảnh... hoặc có pháp làm cảnh. 
Hay là những cảnh chi mở môi sanh ra.. . đồng sanh hỷ, tương ưng trí hữu dẫn... đồng 
sanh hỷ bất tương ưng trí... Câu sanh hỷ, bất tương ưng trí hữu dẫn... đồng sanh xả 
tương ưng trí... đồng sanh xả tương ưng trí hữu dẫn... đồng sanh xả bất tương ưng trí.. 
đồng sanh xả bất tương ưng trí hữu dẫn sanh ra trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có 
trong khi ấy. Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Căn vô ký tức là vô tham... Căn vô ký tức là vô sân... Căn vô ký tức là vô s1... Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt Dục giới tổ. 


7) Sắc giới tố (rñpãyacarakiriyä). 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực Ứng cúng tu tiễn thiền Sắc giới tố (kiriya) phi 
thiện, phí, bắt thiện và phi nghiệp quả, an vui tại thế, tĩnh ly chư dục... đắc sơ thiền bằng 
đề mục đất... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy... Những chơn tướng 
này gọi là pháp vô ký. 
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Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực Ứng cúng tu tiễn thiền Sắc giới tố, phi thiện, 
phi bất thiện và phi nghiệp quả, an vui tại thế, chế chỉ tầm tứ đắc nhị thiên... tam thiên... 
tứ thiền... đắc sơ thiền... đắc ngũ thiền bằng đề mục đất... trong khi nảo, thì xúc... vô 
phóng dật có trong khi ấy... Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt Sắc giới tổ. 


8) Vô sắc giới tố (aripävacarakiriyä). 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực Ứng cúng tu tiễn thiên Vô sắc giới tô phi 
thiện, phí bắt thiện và phi nghiệp quả, chỉ an vui hiện thế do lướt khỏi những sắc tưởng 
nhờ sự văng lặng nơi tưởng phẫn nhuê do không tác ý tưởng dị, trừ luôn lạc chứng tứ 
thiền đồng sanh với tưởng Không vô biên xứ không khổ không lạc, đã trừ lạc khô... 
trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy... Những chơn tướng này gọi là 
pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực Ứng cúng tu tiên thiền Vô sắc giới tố phi 
thiện, phi bất thiện và phi nghiệp quả, chỉ an vui hiện tại do vượt qua những tưởng 
Không vô biên xứ, trừ luôn lạc mới chứng tứ thiền đồng sanh với tưởng Thức vô biên 
xứ phi khổ phi lạc do trừ lạc khổ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi 
ây... Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực Ứng cúng tu tiễn thiền Vô sắc giới tố, phi 
thiện, phi bắt thiện và phi nghiệp quả, chỉ an vui hiện thế do lướt qua những tưởng Thức 
vô biên xứ, trừ luôn lạc chứng tứ thiền đồng sanh với tưởng Vô sở hữu xứ, không khổ 
không lạc, do trừ lạc khổ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong khi ấy... Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Bực Ứng cúng tu tiến thiền Vô sắc giới tố, phi 
thiện, phi bất thiện và phi nghiệp quả, chỉ an vui hiện thế do vượt qua những tưởng Vô 
sở hữu xứ, trừ luôn lạc, đắc tứ thiền đồng sanh với tưởng Phi tưởng phi phi tưởng xứ, 
không khổ, không lạc, do trừ lạc khổ... trong khi nào, thì xúc... vô phóng dật có trong 
khi ấy... Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Căn vô ký tức là vô tham... Căn vô ký tức là vô sân... Căn vô ký tức là vô si... Những 
chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Dứt Vô sắc giới tổ, dứt tập tâm sanh. 
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Phần C. THIÊN SẮC PHÁP (Rñpakandarm) 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? Quả của pháp thiện và bất thiện trong cõi Dục 
giới, Sắc giới, VÔ sắc giới và siêu thế tức là thọ uấn, tưởng uân, hành uân, thức uần, 
pháp thành tó, phi thiện, phi bắt thiện và phi nghiệp quả, tất cả sắc pháp và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là pháp vô ký. 


Tất cả sắc pháp là chỉ? Như là sắc tử đại sung và sắc y sinh nương sắc tứ đại sung, đó 
gọi là tât cả sắc pháp. 


I. ĐẦU ĐÈ (MZiika) 
1) Phần nhứt đề. 


TẤt cả sắc pháp cũng gọi là phi nhân, vô nhân, bất tương ưng nhân, hành động theo với 
duyên thành pháp hữu vi, thành sắc pháp, thành pháp hiệp thế, thành cảnh của lậu, thành 
cảnh của triền, thành cảnh của phược, thành cảnh của bộc, thành cảnh của phối, thành 
cảnh của cái, thành cảnh của khinh thị, thành cảnh của thủ, thành cảnh của phiền não, 
thành cảnh của pháp vô ký, thành không biết cảnh, thành phi sở hữu tâm, thành bất 
tương ưng tâm, thành phi dị thục quả, thành phi dị thục nhân, thành phi phiền toái mà 
cảnh phiền não, thành phi pháp hữu tầm hữu tứ, thành phi pháp vô tầm hữu tứ, thuộc 
pháp vô tầm vô tứ, thành phi pháp đồng sanh hỷ, thành phi pháp đồng sanh lạc, thành 
pháp phi đồng sanh xả, thành pháp phi sơ đạo tuyệt trừ, thành pháp phi ba đạo cao tuyệt 
trừ, thành pháp phi hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ, thành pháp phi hữu nhân ba đạo cao tuyệt 
trừ, thành phi nhân sanh tử, thành phi nhân đến Níp Bàn, thành phi hữu học, thành phi 
vô học, thành pháp hy thiểu, thành pháp Dục giới, thành pháp phi sắc giới, thành pháp 
phi Vô sắc giới, thành pháp hiệp thế, thành phi pháp siêu thế, thành pháp bắt định, thành 
pháp phi bắt định, thành pháp hiện tại bị lục thức biết, nó là vô thường, đã bị sự già bao 
vây. Sắc yếu hiệp phần một như thế này. 


Dứt phân nhứt để. 
2) Phần nhị đè. 


Sắc yếu hiệp phần hai: 
- Chơn sắc y sinh cũng có; chơn sắc phi y sinh cũng có. 
- Chơn sắc thủ cũng có; chơn sắc phi thủ cũng có. 


- Chơn sắc thủ cảnh thủ cũng có; chơn sắc phi thủ cảnh thủ cũng có. 
- Chơn sắc bị thấy cũng có; chơn sắc không bị thấy cũng có. 
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- Chơn sắc đối chiếu cũng có; chơn sắc không đối chiếu cũng có. 

- Chơn sắc quyền cũng có; chơn sắc phi quyên cũng có. 

- Chơn sắc đại sung cũng có; chơn sắc phi đại sung cũng có. 

- Chơn sắc biểu tri cũng có; chơn sắc phi biểu tri cũng có. 

- Chơn sắc có tâm làm sở sanh cũng có; chơn sắc không có tâm làm sở sanh cũng có. 
- Chơn sắc sanh chung với tâm cũng có; chơn sắc không sanh chung với tâm cũng có. 
- Chơn sắc luân chuyền theo tâm cũng có; chơn sắc không luân chuyên theo tâm cũng 
có. 

- Chơn sắc bên trong cũng có; chơn sắc bên ngoài cũng có. 

- Chơn sắc thô cũng có; chơn sắc tế cũng có. 

- Chơn sắc viễn cũng có; chơn sắc cận cũng có. 


- Chơn sắc nương nhãn xúc sanh ra cũng có; chơn sắc không nương nhãn xúc sanh ra 
cũng có. 

- Chơn sắc nương thọ sanh ra do nhãn xúc... (nương) tưởng... (nương) tư... (nương) nhãn 
thức cũng có; chơn sắc không phải nhãn thức nương sanh ra cũng có. 

- Chơn sắc chỗ nương của nhĩ xúc sanh ra... của tỷ xúc... của thiệt xúc... của thân xúc 
cũng có; chơn sắc chăng phải chỗ nương của thân xúc sanh ra cũng có. 

- Chơn sắc mà thọ nương sanh từ thân xúc... tưởng... tư... thân thức cũng có; chơn sắc 
không phải chỗ nương của thân thức cũng có. 


- Chơn sắc cảnh của nhãn xúc cũng có; chơn sắc phi cảnh của nhãn xúc cũng có. 

- Chơn sắc cảnh của thọ sanh từ nhãn xúc... của tưởng... của tư... của nhãn thức cũng có; 
chơn sắc phi cảnh của nhãn thức cũng có. 

- Chơn sắc cảnh của nhĩ xúc... của tỷ xúc... của thiệt xúc... của thân xúc cũng có; chơn 
sắc phi cảnh của thân xúc cũng có. 

- Chơn sắc cảnh của thọ sanh từ thân xúc... của tưởng... của tư... của thân thức cũng có; 
chơn sắc phi cảnh của thân thức cũng có. 


- Chơn sắc thành nhãn xứ cũng có; chơn sắc phi nhãn xứ cũng có. 

- Chơn sắc thành nhĩ xứ cũng có; chơn sắc phi nhĩ xứ cũng có. 

- Chơn sắc thành tỷ xứ... thiệt xứ... thân xứ cũng có; chơn sắc phi thành thân xứ cũng 
có. 

- Chơn sắc thành sắc xứ cũng có; chơn sắc thành phi sắc xứ cũng có. 

- Chơn sắc thành thinh xứ... khí xứ... vị xứ... xúc xứ cũng có; chơn sắc thành phi xúc xứ 
cũng có. 


- Chơn sắc thành nhãn giới cũng có; chơn sắc phi nhãn giới cũng có. 

- Chơn sắc thành nhĩ giới... thành tỷ giới... thành thiệt giới... thành thân giới cũng có; 
chơn sắc thành phi thân giới cũng có. 

- Chơn sắc thành sắc giới cũng có; chơn sắc thành phi sắc giới cũng có. 

- Chơn sắc thành thinh giới... khí giới... vị giới... xúc giới cũng có; chơn sắc thành phi 
xúc giới cũng có. 

- Chơn sắc thành nhãn quyền cũng có; chơn sắc thành phi nhãn quyền cũng có. 

- Chơn sắc thành nhĩ quyên... thành tỷ quyên... thành thiệt quyền... thành thân quyền 
cũng có; chơn sắc thành phi thân quyền cũng có. 

- Chơn sắc thành nữ quyên cũng có; chơn sắc thành phi nữ quyền cũng có. 

- Chơn sắc thành nam quyên cũng có; chơn sắc thành phi nam quyên cũng có. 

- Chơn sắc thành mạng quyên cũng có; chơn sắc thành phi mạng quyền cũng có. 
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- Chơn sắc thành thân biểu tri cũng có; chơn sắc thành phi thân biểu tri cũng có. 

- Chơn sắc thành khẩu biểu tri cũng có; chơn sắc thành phi khẩu biểu tri cũng có. 

- Chơn sắc hư không chất cũng có; chơn sắc phi hư không chất cũng có. 

- Chơn sắc thủy chất cũng có; chơn sắc phi thủy chất cũng có. 

- Chơn sắc thành sắc khinh cũng có; chơn sắc thành phi sắc khinh cũng có. 

- Chơn sắc thành sắc thích dụng” cũng có; chơn sắc thành phi sắc thích dụng cũng có. 

- Chơn sắc sanh (upacaya) cũng có; chơn sắc phi sắc sanh cũng có. 

- Chơn sắc thành sắc thừa kế (sanfari) cũng có; chơn sắc thành phi sắc thừa kế (santafi) 
cũng có. 

- Chơn sắc thành sắc lão cũng có; chơn sắc thành phi sắc lão cũng có. 

- Chơn sắc thành sắc vô thường (zwiccz/) cũng có; chơn sắc thành phi sắc vô thường 
cũng có. 

- Chơn sắc thành đoàn thực cũng có; chơn sắc thành phi đoàn thực cũng có. 


Sắc yếu hiệp phần nhị như đây. 
Dứt phân nhị để. 


3) Phần tam đề. 
505. 


Tam yếu hiệp sắc 

-_ Sắc nội thành y sinh. Sắc ngoại thành y sinh cũng có, thành phi y sinh cũng có. 

- _ Sắc nội thành thủ. Sắc ngoại thành thủ cũng có, thành phi thủ cũng có. 

- _ Sắc nội thành thủ cảnh thủ. Sắc ngoại thành thủ cảnh thủ cũng có, thành phi thủ cảnh 
thủ cũng có. 

- _ Sắc nội thành bất kiến. Sắc ngoại thành kiến cũng có, thành bất kiến cũng có. 

-_ Sắc nội thành đối chiếu. Sắc ngoại thành đối chiếu cũng có, thành vô đối chiếu cũng 
có. 

-_ Sắc nội thành quyên. Sắc ngoại thành quyền cũng có, thành phi quyền cũng có. 

- _ Sắc nội thành phi đại sung. Sắc ngoại thành đại sung cũng có, thành phi đại sung cũng 
có. 

-_ Sắc nội thành phi biểu tri. Sắc ngoại thành biểu tri cũng có, thành phi biểu tri cũng 
có. 

- _ Sắc nội thành không nương tâm làm sở sanh. Sắc ngoại thành nương tâm làm sở sanh 
cũng có, thành không nương tâm làm sở sanh cũng có. 

- _ Sắc nội thành phi đồng sanh tồn với tâm. Sắc ngoại thành đồng sanh tồn với tâm cũng 
có, thành phi đồng sanh tồn với tâm cũng có. 

-_ Sắc nội thành phi tùng tâm thông lưu. Sắc ngoại thành tùng tâm thông lưu cũng có, 
thành phi tùng tâm thông lưu cũng có. 

- Sắc nội thành thô. Sắc ngoại thành thô cũng có, thành tế cũng có. 

-_ Sắc nội thành cận. Sắc ngoại thành cận cũng có, thành viễn cũng có. 

- Sắc ngoại không nương nhãn xúc sanh. Sắc nội nương nhãn xúc sanh cũng có, không 
nương nhãn xúc sanh cũng có. 


* Sắc hư không còn gọi là sắc giao giới. 
Š Sắc thích dụng tức là sắc thích sự. 
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- . Sắc ngoại không nương thọ sanh từ nhãn xúc... tưởng... tư... nhãn thức. Sắc nội nương 
nhãn thức cũng có, không nương nhãn thức cũng có. 

-_ Sắc ngoại không nương nhĩ xúc sanh... tỷ xúc... thiệt xúc... thân xúc. Sắc nội nương 
thân xúc sanh cũng có, không nương thân xúc sanh cũng có. 

- Sắc ngoại không nương thọ sanh từ thân xúc... tưởng... tư... thân thức. Sắc nội nương 
thân thức sanh ra cũng có, không nương thân thức sanh ra cũng có. 

- Sắc nội không thành cảnh của nhãn xúc. Sắc ngoại thành cảnh của nhãn xúc cũng có, 
không thành cảnh của nhãn xúc cũng có. 

- Sắc nội không thành cảnh của thọ sanh từ nhãn xúc... của tưởng... của tư... của nhãn 
thức. Sắc ngoại thành cảnh của nhãn thức cũng có, không thành cảnh của nhãn thức 
cũng có. 

- . Sắc nội không thành cảnh của nhĩ xúc... tỷ xúc... thiệt xúc... thân xúc. Sắc ngoại thành 
cảnh của thân xúc cũng có, không thành cảnh của thân xúc cũng có. 

- - Sắc nội thành cảnh của thọ sanh từ thân xúc... của tưởng... của tư... của thân thức. Sắc 
ngoại thành cảnh của thân thức cũng có, không thành cảnh của thân thức cũng có. 

- _ Sắc ngoại thành phi nhãn xứ. Sắc nội thành nhãn xứ cũng có, thành phi nhãn xứ cũng 
có. 

-_ Sắc ngoại thành phi nhĩ xứ... thành phi tỷ xứ... thành phi thiệt xứ... thành phi thân xứ. 
Sắc nội thành thân xứ cũng có, thành phi thân xứ cũng có. 

- Sắc nội không thành sắc xứ. Sắc ngoại thành sắc xứ cũng có, không thành sắc xứ 
cũng có. 

-_ Sắc nội không thành thinh xứ... không thành khí xứ... không thành vị xứ... không 
thành xúc xứ. Sắc ngoại thành xúc xứ cũng có, không thành xúc xứ cũng có. 

- _ Sắc ngoại không thành nhãn giới. Sắc nội thành nhãn giới cũng có, không thành nhãn 
ØIới cũng có. 

- - Sắc ngoại không thành nhĩ giới... không thành tỷ giới... không thành thiệt giới... không 
thành thân giới. Sắc nội thành thân giới cũng có, không thành thân giới cũng có. 

-_ Sắc nội không thành sắc giới. Sắc ngoại thành sắc giới cũng có, không thành sắc giới 
cũng có. 

- _ Sắc nội không thành thỉnh giới... không thành khí giới... không thành vị giới... không 
thành xúc giới. Sắc ngoại thành xúc giới cũng có, không thành xúc giới cũng có. 

-_ Sắc ngoại không thành nhãn quyền. Sắc nội thành nhãn quyền cũng có, không thành 
nhãn quyên cũng có. 

-_ Sắc ngoại không thành nhĩ quyên.. . không thành tỷ quyên... không thành thiệt quyên... 
không thành thân quyên. Sắc nội thành thân quyền cũng có, không thành thân quyền 
cũng có. 

- Sắc nội không thành nữ quyên. Sắc ngoại thành nữ quyền cũng có, không thành nữ 
quyền cũng có. 

- Sắc nội không thành nam quyên. Sắc ngoại thành nam quyên cũng có, không thành 
nam quyên cũng có. 

- _ Sắc nội không thành mạng quyền. Sắc ngoại thành mạng quyền cũng có, không thành 
mạng quyền cũng có. 

- - Sắc nội không thành thân biểu tri. Sắc ngoại thành thân biểu tri cũng có, không thành 
thân biểu tri cũng có. 

- _ Sắc nội không thành khẩu biểu tri. Sắc ngoại thành khẩu biểu tri cũng có, không thành 
khâu biểu tri cũng có. 
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Sắc nội không thành hư không giới. Sắc ngoại thành hư không giới cũng có, không 
thành hư không giới cũng có. 

Sắc nội không thành thủy chất. Sắc ngoại thành thủy chất cũng có, không thành thủy 
chất cũng có. 

Sắc nội không thành sắc khinh. Sắc ngoại thành sắc khinh cũng có, không thành sắc 
khinh cũng có. 

Sắc nội không thành sắc nhu. Sắc ngoại thành sắc nhu cũng có, không thành sắc nhu 
cũng có. 

Sắc nội không thành sắc thích dụng. Sắc ngoại thành sắc thích dụng cũng có, không 
thành sắc thích dụng cũng có. 

Sắc nội không thành sắc sanh. Sắc ngoại thành sắc sanh („pacaya) cũng có, không 
thành sắc sanh cũng có. 

Sắc nội không thành sắc thừa kế (sanfafi). Sắc ngoại thành sắc thừa kế cũng có, không 
thành sắc thừa kế cũng có. 

Sắc nội không thành sắc lão /ara/Z). Sắc ngoại thành sắc lão cũng có, không thành 
sắc lão cũng có. 

Sắc nội không thành sắc vô thường (azicca/a). Sắc ngoại thành sắc vô thường cũng 
có, không thành sắc vô thường cũng có. 

Sắc nội không thành đoàn thực. Sắc ngoại thành đoàn thực cũng có, không thành đoàn 
thực cũng có. 


Tam yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu 


Dứt phần tam đề. 


4) Phần tứ đầu đề. 


Tứ yêu hiệp sắc 


Sắc y sinh thành thủ cũng có, thành phi thủ cũng có. Sắc bất y sinh thành thủ cũng 
có, thành phi thủ cũng có. 

Sắc y sinh thành thủ cảnh thủ cũng có, thành phi thủ cảnh thủ cũng có. Sắc bất y sinh 
thành thủ cảnh thủ cũng có, thành phi thủ cảnh thủ cũng có. 

Sắc y sinh thành đối chiếu cũng có, thành vô đối chiếu cũng có. Sắc bất y sinh thành 
đối chiều cũng có, thành vô đối chiếu cũng có. 

Sắc y sinh thành thô cũng có, thành tế cũng có. Sắc bất y sinh thành thô cũng có, 
thành tế cũng có. 

Sắc y sinh thành viễn cũng có, thành cận cũng có. Sắc bất y sinh thành viễn cũng có, 
thành cận cũng có. 

Sắc thủ thành hữu kiến cũng có, thành bắt kiến cũng có. Sắc phi thủ thành hữu kiến 
cũng có, thành bắt kiến cũng có. 

Sắc thủ thành đối chiếu cũng có, thành vô đối chiếu cũng có. Sắc phi thủ thành đối 
chiếu cũng có, thành vô đối chiếu cũng có. 

Sắc thủ thành tứ đại sung cũng có, không thành tứ đại sung cũng có. Sắc phi thủ thành 
tứ đại sung cũng có, không thành tứ đại sung cũng có. 

Sắc thủ thành thô cũng có, thành tế cũng có. Sắc phi thủ thành thô cũng có, thành tế 
cũng co. 
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- _ Sắc thủ thành viễn cũng có, thành cận cũng có. Sắc phi thủ thành viễn cũng có, thành 
cận cũng có. 

-_ Sắc thủ cảnh thủ thành hữu kiến cũng có, thành bất kiến cũng có. Sắc phi thủ cảnh 
thủ thành hữu kiến cũng có, thành bất kiến cũng có. 

-_ Sắc thủ cảnh thủ thành hữu đối chiếu cũng có, thành vô đối chiếu cũng có. Sắc phi 
thủ cảnh thủ thành hữu đối chiếu cũng có, thành vô đối chiếu cũng có. 

-_ Sắc thủ cảnh thủ thành đại sung cũng có, không thành đại sung cũng có. Sắc phi thủ 
cảnh thủ thành đại sung cũng có, không thành đại sung cũng có. 

- _ Sắc thủ cảnh thủ thành thô cũng có, thành tế cũng có. Sắc phi thủ cảnh thủ thành thô 
cũng có, thành tế cũng có. 

-_ Sắc thủ cảnh thủ thành viễn cũng có, thành cận cũng có. Sắc phi thủ cảnh thủ thành 
viễn cũng có, thành cận cũng có. 

- Sắc xúc chạm đặng thành quyền cũng có, không thành quyền cũng có. Sắc xúc chạm 
không đặng thành quyền cũng có, không thành quyên cũng có. 

-_ Sắc xúc chạm đặng thành đại sung cũng có, không thành đại sung cũng có. Sắc xúc 
chạm không đặng thành đại sung cũng có, không thành đại sung cũng có. 

-_ Sắc quyền thành thô cũng có, thành tế cũng có. Sắc phi quyền thành thô cũng có, 
thành tế cũng có. 

- Sắc quyên thành viễn cũng có, thành cận cũng có. Sắc phi quyền thành viễn cũng có, 
thành cận cũng có. 

-_ Sắc tứ đại sung thành thô cũng có, thành tế cũng có. Sắc phi đại sung thành thô cũng 
có, thành tế cũng có. 

- _ Sắc đại sung thành viễn cũng có, thành cận cũng có. Sắc phi đại sung thành viễn cũng 
có, thành cận cũng có. 

-_ Sắc thấy đặng, sắc nghe đặng, sắc biết đặng, sắc tỏ ngộ đặng. 


Tứ yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt phần tứ đầu đề. 
5) Phần ngũ đầu đề. 


Ngũ yếu hiệp sắc. Chất đất, chất nước, chất lửa, chất gió và sắc y sinh. 
Ngũ yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 


Dứt phân ngũ đầu đề. 
6) Phần lục đầu đè. 


Lục yếu hiệp sắc. Sắc mà nhãn thức biết đặng, sắc mà nhĩ thức biết đặng, sắc mà tỷ thức 
biệt đặng, sắc mà thiệt thức biệt đặng, sắc mà thân thức biệt đặng, sắc mà ý thức biệt 
đặng. Lục yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt phân lục đấu đẻ. 
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7) Phần thất đầu đề. 


Thất yếu hiệp SẮC. Sắc mà nhãn thức đáng biết, sắc mà nhĩ thức đáng biết, sắc mà tỷ 
thức đáng biết, sắc mà thiệt thức đáng biết, sắc mà thân thức đáng biết, sắc mà ý giới 
đáng biết, sắc mà ý thức giới đáng biết. Thất yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt phân thất đâu đề. 
§) Phần bát đầu đề. 


Bát yếu hiệp sắc. Sắc mà nhãn thức phải biết, sắc mà nhĩ thức phải biết, sắc mà tỷ thức 
phải biết, sắc mà thiệt thức phải biết, sắc mà thân thức phải biết, đụng Sướng cũng có, 
đụng khổ cũng có, sắc mà ý giới nên biết và sắc mà ý thức giới nên biết. Bát yếu hiệp 
sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt phân bát đầu đề. 
9) Phần cửu đầu đề (cửu yếu hiệp). 


Cửu yếu hiệp sắc. Nhãn quyền, nhĩ quyên, tỷ quyền, thiệt quyền, thân quyên, nữ quyên, 
nam quyên, mạng quyên và sắc phi quyên. Cửu yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt phần cửu đầu để. 
10) Phần thập đầu đề. 


Thập yếu hiệp sắc. Nhãn quyên, nhĩ quyên, tỷ quyền, thiệt quyên, thân quyền, nữ quyền, 
nam quyền, mạng quyên, sắc phi quyên đụng chạm chăng đặng cũng có, đụng chạm 
không đặng cũng có. Thập yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 


Dứt phân thập đấu đề. 
11) Phần thập nhứt đầu đề. 


Thập nhứt yêu hiệp sắc. Nhãn xứ, nhĩ xử, tỷ xứ, thiệt xứ, thân xứ, sắc xứ, thính xứ, khí 
xứ, vị xứ, xúc xứ và sắc bât kiên vô đôi chiêu mà liên hệ trong pháp xứ. Thập nhât yêu 
hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt phần thập nhứt đầu đề và dứt đầu để. 
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I. THẬP NHỨT ĐÈ XIÊN MINH 
1) Phần nhứt xiến minh. 


TẤt cả sắc pháp đều là phi nhân, đều là vô nhân, đều là bất tương ưng nhân, đều là hữu 
duyên, đều là hữu vi, đều gọi là sắc, đều là hiệp thế, đều là cảnh lậu, đều là cảnh triền, 
đều là cảnh phược, đều là cảnh bộc, đều là cảnh phối, đều là cảnh cái, đều là cảnh khinh 
thị, đều là cảnh thủ, đều là cảnh phiền não, đều là pháp vô ký, đều là không biết cảnh, 
đêu là phi sở hữu tâm, đêu là bất tương ưng tâm, đêu là phi dị thục quả, đêu là phi dị 
thục nhân, đều là phi phiền toái mà cảnh phiền não, đều là phi pháp hữu tầm hữu tứ, đều 
là phi pháp vô tầm hữu tứ, đều là pháp vô tầm vô tứ, đều là phi đồng sanh pháp hỷ, đều 
là phi đồng sanh lạc, đều là phi đồng sanh xả, đều là phi sơ đạo và phi ba đạo cao tuyệt 
trừ, đều là chẳng phải hữu nhân sơ đạo và ba đạo cao tuyệt trừ, đều là phi nhân sanh tử 
và phi nhân đến Níp Bàn, đều là phi hữu học và phi vô học, đều là pháp hy thiểu, đều là 
pháp Dục giới, đều là phi Sắc giỚI, đều là phi Vô sắc giới, đều là pháp liên quan luân 
hồi, đều là phi siêu thế, đều là bất định, đều là không đưa ra khỏi khổ, đều là vô thường, 
đều bị sự già bao vây, đều bị 6 thức hiện tại biết đặng. Sắc yếu hiệp phần nhứt chỉ có 
bấy nhiêu. 


Dứt phần nhứt xiển mình. 


2) Phần nhị xiến mỉnh. 


Phân theo (sắc) y sinh. 


Sắc y sinh là chi? Nhãn xứ, nhĩ xứ, tỷ xứ, thiệt xứ, thân xứ, sắc xứ, thinh xứ, khí . vị 
xứ, nữ quyền, nam quyền, mạng quyên, thân biểu tri, khẩu biểu tri, hư không giới”, sắc 
khinh, sắc nhu, sắc thích dụng”, sắc sanhŠ (upacaya), sắc thừa kế (samaii), sắc lão 
(j/arara). sắc vô thường (amiccafa) và đoàn thực. 


Sắc mà gọi là nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào thành sắc thần kinh” nương sắc tứ đại sung, 
liên hệ trong thân thể, thành không thấy mà đối chiếu đặng, chúng sanh đã thấy, đang 
thấy, sẽ thấy, nên thấy thứ sắc thấy đặng và đối chiếu (do thâu bằng thần kinh nhãn), 
thứ sắc thấy không đặng mà đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là nhãn, cũng gọi là nhãn xứ, 
cũng gọi là nhãn giới, cũng gọi là nhãn quyên, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng 
gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi con 
ngươi, cũng gọi con mắt, cũng gọi bờ bên này, cũng gọi luống không, nhà trồng. Những 
sắc này gọi là nhãn xứ. 


5 Hư không giới còn gọi là sắc giao giới. 
7 Sắc thích dụng còn gọi là sắc thích sự. 
8 Sắc sanh còn gọi là sắc tích trữ. 

° Sắc thần kinh còn gọi là sắc thanh triệt. 
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Sắc mà gọi là nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào thành sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung, 
liên hệ trong thân thể mà thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng. Nhập với sắc hữu kiến 
và đối chiếu đặng, đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc nên đối 
chiếu, thứ nhãn nào mà thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là nhãn, 
cũng gọi là nhãn xứ, cũng gọi là nhãn giới, cũng gọi là nhãn quyên, cũng gọi là đời, 
cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi 
là vật, cũng gọi con ngươi, cũng gọi là trống không, cũng gọi bờ bên này, cũng gọi nhà 
trống, luỗng không. Những sắc này gọi là nhãn xứ. 


Sắc mà gọi là nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào thành sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung, 
liên hệ trong thân thẻ, là thức không thấy mà đối chiếu đặng. Nhãn nào là đồ không thấy 
mà đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc nên 
đối chiếu, nhập với sắc hữu kiến và đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là nhãn, cũng gọi là 
nhãn xứ, cũng gọi là nhãn giới, cũng gọi là nhãn quyên, cũng gọi là đời, cũng gọi là 
môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là ranh giới, cũng gọi là vật, cũng 
gọi nhà trống, cũng gọi là con mắt, cũng gọi bờ bên này, cũng gọi nhà trông luống không. 
Những sắc này gọi là nhãn xứ. 


Sắc mà gọi là nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào thành sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung, 
liên hệ trong thân thê, là thứ không thấy mà đối chiều đặng, do nương nhãn nảo mà nhãn 
xúc mở mối, sắc hoặc đã sanh ra rồi, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc nên sanh... .; 
do nhờ nương nhãn nào mà thọ sanh ra từ nhãn xúc... tưởng... tư... nhãn thức khai đoan 
cho sắc hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc nên sanh...; do nương nhãn 
nào thì nhãn xúc nhờ sắc làm cảnh hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc 
nên sanh...; do nương nhãn nào, thọ mà sanh từ nhãn xúc... tưởng... tư... nhãn thức có 
sắc làm cảnh, hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc nên sanh. Đây cũng gọi 
là nhãn, cũng gọi là nhãn xứ, cũng gọi là nhãn giới, cũng gọi là nhãn quyền, cũng gọi là 
đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là ranh giới, cũng 
gọi là vật, cũng gọi là trồng, cũng gọi con mắt, cũng gọi bờ bên này, cũng gọi nhà trống 
luống không. Những sắc này gọi là nhãn xứ. 


Sắc mà gọi là nhĩ xứ đó ra sao? Nhĩ nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên 
quan thân thể, là đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng (mà chúng sanh) hoặc đã nghe, 
hoặc đang nghe, hoặc sẽ nghe, hoặc đang nghe những tiếng là thứ không thấy mà đối 
chiếu đặng. Nhĩ nảo là thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là nhĩ, 
cũng gọi là nhĩ nhập, cũng gọi là nhĩ xứ, cũng gọi là nhĩ giới, cũng gọi là nhĩ quyên, 
cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là 
giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi bờ bên nảy, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi 
là nhĩ xứ. 

Sắc mà gọi là nhĩ xứ đó ra sao? Nhĩ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ 
trong thân thể, thành đồ bất kiến hữu đối chiếu, nhập với thinh là thứ không thấy mà đối 
chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối 
chiếu. Thuộc nhĩ nào là đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là nhĩ, cũng 
gọi là nhĩ xứ, cũng gọi là nhĩ giới, cũng gọi là nhĩ quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là 
môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng 
gọi bờ bên nảy, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là nhĩ xứ. 
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Sắc mà gọi là nhĩ xứ đó ra sao? Nhĩ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ 
trong thân thể, thành đồ không thấy mà đối chiếu đặng. Nhập với thinh là thứ không 
thấy nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, 
hoặc đáng đối chiếu với tiếng không thấy mà đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là nhĩ, cũng 
gọi là nhĩ xứ, cũng gọi là nhĩ giới, cũng gọi là nhĩ quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là 
môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng 
gọi bờ bên nảy, cũng gọi là nhà không. Những sắc này gọi là nhĩ xứ. 


Sắc mà gọi là nhĩ xứ đó ra sao? Nhĩ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ 
trong thân thể, thành đồ không thấy mà đối chiếu đặng, do nương nhĩ nào thì nhĩ xúc 
mở mỗi tiếng đã sanh ra, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do nương nhĩ 
nào mà thọ sanh từ nhĩ xúc... tưởng... tư... nhĩ thức mở mối tiếng đã sanh, hoặc đang 
sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do nương nhĩ nào, nhĩ xúc mà có thinh làm cảnh 
đã sanh ra, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do nương nhĩ nào thì thọ 
sanh từ nhĩ xúc... tưởng... tư... nhĩ thức có thinh làm cảnh đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc 
sẽ sanh, hoặc đáng sanh. Đây cũng gọi là nhĩ, cũng gọi là nhĩ xứ, cũng gọi là nhĩ giới, 
cũng gọi là nhĩ quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi 
là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi bờ bên này, cũng gọi nhà không. Những sắc này 
gọi là nhĩ xứ. 


Sắc mà gọi là tỷ xứ đó ra sao? Tỷ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ trong 
thân thẻ, là đồ không thấy mà đối chiếu đặng, (thế vậy chúng sanh) đã ngửi, đang ngửi, 
sẽ ngửi, đáng ngửi, nhập với khí là thứ không thấy mà đối chiếu đặng đối với tỷ nào 
thành thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là tỷ, cũng gọi là tỷ xứ, cũng gọi 
là tỷ giới, cũng gọi là tỷ quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng 
gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi thử ngạn, cũng gọi nhà 
không. Những sắc này gọi là tỷ xứ. 


Sắc mà gọi là tỷ xứ đó ra sao? Tỷ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ trong 
thân thê, là đồ không thấy mà đối chiếu đặng, nhập với khí là đồ không thấy mà đối 
chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối 
chiếu nơi tỷ nào thành đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là tỷ, cũng 
gọi là tỷ xứ, cũng gọi là tỷ giới, cũng gọi là tỷ quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, 
cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là ranh giới, cũng gọi là vật, cũng gọi 
thử ngạn, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là tỷ xứ. 


Sắc mà gọi là tỷ xứ đó ra sao? Tỷ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ trong 
thân thê, thành thứ không thấy mà đối chiếu đặng, nhập với khí là thứ không thấy nhưng 
đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng 
đối chiếu với khí mà không thấy nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là tỷ, cũng gọi là 
tỷ xứ, cũng gọi là tỷ giới, cũng gọi là tỷ quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng 
gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là ranh giới, cũng gọi là vật, cũng gọi thử 
ngạn, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là tỷ xứ. 


Sắc mà gọi là tỷ xứ đó ra sao? Tỷ nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ trong 
thân thể, thành thứ không thấy mà đối chiếu đặng, bởi nương tỷ nào thì tỷ xúc mở mối 
khí đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do nương tỷ nào thì thọ 
sanh từ tỷ xúc... tưởng... tư... tỷ thức mở mối khí đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, 
hoặc đáng sanh...; do nương tỷ nào thì tỷ xúc có khí làm cảnh, hoặc đã sanh, hoặc đang 
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sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do nương tỷ nào thì thọ sanh từ tỷ xúc... tưởng... 
tư... tỷ thức mà có khí làm cảnh đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh. 
Đây cũng gọi là tỷ, cũng gọi là tỷ xứ, cũng gọi là tỷ giới, cũng gọi là tỷ quyên, cũng gọi 
là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, 
cũng gọi là vật, cũng gọi thử ngạn, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là tỷ xứ. 


Sắc mà gọi là thiệt xứ đó ra sao? Thiệt nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ 
trong thân thể, là đồ không thấy mà đối chiếu đặng, (thế vậy) chúng sanh đã nêm, hoặc 
đang nêm, hoặc sẽ nếm, hoặc đáng nếm băng vị mà không thấy nhưng đối chiếu đặng 
với thiệt nào là đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng, theo đây cũng gọi là thiệt, cũng 
gọi là thiệt xứ, cũng gọi là thiệt giới, cũng gọi là thiệt quyên, cũng gọi là đời, cũng gọi 
là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là ranh giới, cũng gọi là vật, 
cũng gọi thử ngạn, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là thiệt xứ. 


Sắc mà gọi là thiệt xứ đó ra sao? Thiệt nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ 
trong thân thê, là đồ không thấy mà đối chiếu đặng, nhập với vị là thứ không thấy nhưng 
đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đôi chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng 
đối chiếu nơi thiệt nào là thứ không thấy nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là thiệt, 
cũng gọi là thiệt xứ, cũng gọi là thiệt giới, cũng gọi là thiệt quyền, cũng gọi là đời, cũng 
gọi là môn, cũng gọi là biên, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, 
cũng gọi thử ngạn, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là thiệt xứ. 


Sắc mà goi là thiệt xứ đó ra sao 2 Thiệt nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung, liên hệ 
trong thân thể, thành đồ không thấy mà đối chiếu đặng, nhập với vị là thứ không thấy 
nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc 
đáng đối chiếu, chỗ vị mà thứ không thấy nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là thiệt, 
cũng gọi là thiệt xứ, cũng gọi là thiệt giới, cũng gọi là thiệt quyền, cũng gọi là đời, cũng 
gọi là môn, cũng gọi là biên, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, 
cũng gọi thử ngạn, cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là thiệt xứ. 


Sắc mà gọi là thiệt xứ đó ra sao? Thiệt nào là thần kinh nương sắc tứ đại minh liên hệ 
trong thân thể, thành đồ không thấy mà đối chiếu đặng, do nương lưỡi nào thì thiệt xúc 
mở mỗi vị đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh... do nương thiệt nào 
mà thọ sanh từ thiệt xúc... tưởng... tư... thiệt thức mở mối vị đã sanh, hoặc đang sanh, 
hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do nương thiệt nào mà thiệt xúc có vị làm cảnh đã phát 
sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh; do nương thiệt nào mà thọ phát 
sanh từ thiệt xúc... tưởng... tư... Thiệt thức mà có vị làm cảnh hoặc đã sanh, hoặc đang 
sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh. Đây cũng gọi là thiệt, cũng gọi là thiệt xứ, cũng gọi 
là thiệt giới, cũng gọi là thiệt quyền, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biến, 
cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi thử ngạn, cũng gọi 
nhà không. Những sắc này gọi là thiệt xứ. 


Sắc mà gọi là thân xứ đó ra sao? Thân nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung liên hệ 
trong thân thể, thành thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Thế vậy (chúng sanh) hoặc đã 
đụng chạm, hoặc đang đụng chạm, hoặc sẽ đụng chạm, hoặc đáng đụng chạm với xúc 
là đồ không thấy nhưng đối chiếu nơi thân nào là đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng. 
Đây cũng gọi là thân, cũng gọi là thân xứ, cũng gọi là thân giới, cũng gọi là thân quyền, 
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cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là 
giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi là thử ngạn, cũng gọi là nhà không. Những sắc này 
gọi là thân xứ. 


Sắc mà gọi là thân xứ đó ra sao? Thân nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung liên hệ 
trong thân thể, là thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Nhập với xúc là thứ không thấy 
nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã xúc chạm, hoặc đang xúc chạm, hoặc sẽ xúc chạm, hoặc 
đáng xúc chạm nơi thân nào đối với thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là 
thân, cũng gọi là thân xứ, cũng gọi là thân giới, cũng gọi là thân quyên, cũng gọi là đời, 
cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi 
là vật, cũng gọi là thử ngạn, cũng gọi là nhà không. Những sắc này gọi là thân xứ. 


Sắc mà gọi là thân xứ đó ra sao? Thân nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung liên hệ 
trong thân thể, là thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Nhập với thân là thứ không thấy 
mà đối chiếu đặng, hoặc đã ép bức, hoặc đang ép bức, hoặc sẽ ép bức, hoặc đáng ép bức 
nơi xúc là thứ không thấy nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là thân, cũng gọi là thân 
xứ, cũng gọi là thân giới, cũng gọi là thân quyên, cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng 
gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi là thử 
ngạn, cũng gọi là nhà không. Những sắc này gọi là thân xứ. 


Sắc mà gọi là thân xứ đó ra sao? Thân nào là thần kinh nương sắc tứ đại sung liên hệ 
trong thân thê là đồ không thấy mà đối chiếu đặng, do nương với thân nào thì thân xúc 
mở mối cho xúc hoặc đã phát sanh, hoặc đang phát sanh, hoặc sẽ phát sanh, hoặc đáng 
phát sanh; do nhập với thân nào mà thọ phát sanh từ thân xúc... tưởng... tư... thân thức 
mở mối cho xúc hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do 
nương thân nảo mà thân xúc có sự mở mối cho cảnh xúc hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, 
hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh; do nương thân nào mà thọ sanh từ thân xúc... tưởng... 

. thân thức có cảnh xúc hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh. 
Đây cũng gọi là thân, cũng gọi là thân xứ, cũng gọi là thân giới, cũng gọi là thân quyên, 
cũng gọi là đời, cũng gọi là môn, cũng gọi là biển, cũng gọi là bạch tịnh, cũng gọi là 
giới hạn, cũng gọi là vật, cũng gọi là nhà trống. Những sắc này gọi là thân xứ. 


Sắc mà gọi là sắc xứ đó ra sao? Sắc nào là màu nương sắc tứ đại sung là thứ thấy đặng 
và đối chiếu được tức là màu xanh lam, màu vàng, màu đỏ, mảu trắng, màu đen, màu 
chân chim phụng, màu vàng đen, màu xanh, màu lá cây, màu trái xoải, dài, vắn, viễn, 
to, tròn, vuông, lục giác, bát giác, thập lục giác, hõm, lồi, bóng, năng, ánh sáng, tối, mây, 
sương, khói, bụi, ánh trăng, trời chói, ánh sao, sao rọi, kiếng rọi, ngọc chiếu, ốc chiếu, 
ánh trần châu, ánh ngọc mắt mèo, ánh vàng, ánh bạc, hoặc dù cho sắc nào khác thảnh 
màu nương sắc tứ đại sung là thứ thấy đặng và đối chiếu đặng. Như thế, chúng sanh đã 
thấy, hoặc đang thấy, hoặc sẽ thấy, hoặc đáng thấy bằng sắc nào mà thứ thấy đặng và 
đối chiều đặng với nhãn là thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là sắc, cũng 
gọi là sắc xứ, cũng gọi là sắc giới. Những sắc này đều gọi là sắc xứ. 


Sắc mà gọi là sắc xứ đó ra sao? Sắc nào là màu nương sắc tứ đại sung là thứ thấy đặng 
và đối chiếu được tức là màu xanh lam, mảu vàng, màu đỏ, màu trắng, màu đen, màu 
chân chim phụng, màu vàng đen, màu xanh, màu lá cây, màu trái xoải, dài, văn, viễn, 
to, tròn, dầy, vuông, lục giác, bát giác, thập lục giác, hõm, lồi, bóng, nẵng, ánh sảng, tối, 
mây, sương, khói, bụi, ánh trăng, trời chói, ánh sao, sao rỌI, kiếng TỌI, "gøỌC chiếu, Ốc 
chiếu, ánh trân châu, ánh ngọc mắt mèo, ánh vàng, ánh bạc; hoặc dù sắc nào khác thành 
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màu nương sắc tứ đại sung là thứ thấy đặng và vẫn đối chiếu đặng. Nhãn là thứ thấy 
không đặng nhưng đối chiếu đặng. Thế vậy, chúng sanh hoặc đã đối chiếu, hoặc đang 
đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối chiếu nơi sắc nào mà thứ thấy đặng và đối 
chiếu đặng. Đây gọi là sắc, cũng gọi là sắc xứ, cũng gọi là sắc giới. Những sắc này đều 
gọi là sắc xứ. 


Sắc mà gọi là sắc xứ đó ra sao? Sắc nào là màu nương sắc tứ đại sung là thứ thấy đặng 
và đôi chiếu được, tức là màu xanh lam, màu vàng, mảu đỏ, màu trắng, màu đen, màu 
chân chim phụng, màu vàng đen, màu xanh, màu lá cây, màu trái xoải, dài, văn, viễn, 
to, tròn, dầy, vuông, lục giác, bát giác, thập lục giác, hõm, lôi, bóng, năng, ánh sáng, tối, 
mây, sương, khói, bụi, ánh trăng, trời chói, ánh sao, sao rọi, kiếng TỌI, hgỌC chiếu, ốc 
chiếu, ánh trân châu, ánh ngọc mắt mẻo, ánh vàng, ánh bạc; hoặc dù sắc nào khác thành 
màu nương sắc tứ đại sung là thứ thấy đặng và vẫn đối chiếu được, do sắc nào mở mối 
mà nhãn xúc nương nhãn hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; 
do sắc nào mở mối, thời thọ sanh từ nhãn xúc... tưởng... tư... nhãn thức nương nhãn hoặc 
đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; nhãn xúc có sắc nào làm cảnh 
mà nương nhãn hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh... thọ mà 
sanh từ nhãn xúc... tưởng... tư... nhãn thức mà có sắc nào nương nhãn hoặc đã sanh, hoặc 
đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh. Đây cũng gọi là sắc, cũng gọi là sắc xứ, cũng 
gọi là sắc giới. Những sắc này đều gọi là sắc xứ. 


Sắc mà gọi là thỉnh xứ đó ra sao? Thịnh nào nương sắc tứ đại sung thành thứ không 
thấy mà đối chiều đặng, tức là tiếng trồng, tiếng vô bồng, tiếng ôc thổi, tiếng phi nam 
nữ, tiếng ca hát, tiếng nhạc, tiếng đản, tiếng vỗ tay, tiếng thú kêu, tiếng âm dương chạm, 
tiếng nước, tiếng nhân loại, tiếng phi nhân. Hay là những tiếng nào khác nương sắc tứ 
đại sung thành thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng... Thế vậy, chúng sanh hoặc đã 
nghe, hoặc đang nghe, hoặc sẽ nghe, hoặc đáng nghe những tiếng nảo là thứ thấy không 
đặng nhưng đối chiếu đặng, đối với nhĩ thành thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng. 
Đây cũng gọi là thính, cũng gọi là thinh xứ, cũng gọi là thinh giới. Những sắc này đều 
gọi là thính xứ. 


Sắc mà gọi là thính xứ đó ra sao? Thịnh nào nương sắc tứ đại sung thành thứ không 
thấy mà đối chiều đặng, tức là tiếng trồng, tiếng vô bồng, tiếng ôc thôi, tiếng phi nam 
nữ, tiếng ca hát, tiếng nhạc, tiếng đản, tiếng vỗ tay, tiếng thú kêu, tiếng âm dương chạm, 
tiếng nước, tiếng nhân loại, tiếng phi nhân. Hay là những tiếng nào khác nương sắc tứ 
đại sung thành thứ thấy không đặng và vẫn đối chiếu đặng... nhập với nhĩ là thứ thấy 
không đặng nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối 
chiếu, hoặc đáng đối chiếu nơi sắc nảo là thứ thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng. 
Đây cũng gọi là thính, cũng gọi là thinh xứ, cũng gọi là thinh giới. Những sắc này đều 
gọi là thính xứ. 


Sắc mà gọi là thinh xứ đó ra sao? Thịnh nào nương sắc tứ đại thành thứ không thấy ì mà 
đối chiếu đặng, tức là tiếng trồng, tiếng vỗ bồng, tiếng Ốc thối, tiếng phi nam nữ, tiếng 
ca hát, tiếng nhạc, tiếng đàn, tiếng vỗ tay, tiếng thú kêu, tiếng âm dương chạm, tiếng 
nước, tiếng nhân loại, tiếng phi nhân. Hay là những tiếng nào khác nương sắc tứ đại 

sung thành thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng... nhập với thinh là thứ thấy không 
đặng nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, 
hoặc đáng đối chiếu nơi nhĩ mà thành thứ thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng. Đây 
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cũng gọi là thính, cũng gọi là thính xứ, cũng gọi là thính nhập (thính xứ). Những sắc 
này đêu gọi là thình xứ. 


Sắc mà gọi là thinh xứ đó ra sao? Thịnh nào nương sắc tứ đại thành thứ không thấy ì mà 
đối chiếu đặng, tức là tiếng trồng, tiếng vỗ bồng, tiếng Ốc thối, tiếng phi nam nữ, tiếng 
ca hát, tiếng nhạc, tiếng đàn, tiếng vỗ tay, tiếng thú kêu, tiếng âm dương chạm, tiếng 
nước, tiếng nhân loại, tiếng phi nhân. Hay là những tiếng nào khác nương sắc tứ đại 
thành thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng... do thinh nào mở mối nhĩ xúc nương 
nhĩ hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do thinh nào mở mỗi 
mà thọ sanh từ nhĩ xúc... tưởng... tư... nhĩ thức nương nhĩ hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, 
hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; nhĩ xúc mà có thính nào làm cảnh nương nhĩ hoặc đã 
sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; thọ nương từ nhĩ xúc... tưởng... 
tư... nhĩ thức có tiếng nào làm cảnh nương nhĩ hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ 
sanh, hoặc đáng sanh. Đây cũng gọi là thính, cũng gọi là thinh xứ, cũng gọi là thình giới. 
Những sắc này đều gọi là thinh xứ. 


Sắc mà gọi là khí xứ đó ra sao? Khí nào mà nương sắc tứ đại sung thành đồ không thấy 
nhưng đối chiếu đặng, tức là hơi rễ cây, hơi lõi cây, hơi vỏ cây, hơi lá cây, hơi bông cây, 
hơi trái cây, hơi thúi, hơi sình, hơi thơm, hơi hôi. Hoặc là những hơi nào khác mà nương 
sắc tứ đại sung thành đồ không thấy đặng nhưng vẫn đối chiếu. Thế vậy chúng sanh 
hoặc đã ngửi, hoặc đang ngửi, hoặc sẽ ngửi, hoặc đáng ngửi, hơi nào mà thành thứ không 
thấy đặng nhưng đối chiếu đặng, đối với tỷ mà thuộc về thứ không thấy nhưng đối chiếu 
đặng. Đây cũng gọi là khí, hoặc gọi khí xứ, hoặc gọi khí giới. Những sắc này đều gọi là 
khí xứ. 


Sắc mà gọi là khí xứ đó ra sao? Khí nào mà nương sắc đại sung thành đồ không thấy 
nhưng đối chiếu đặng, tức là hơi rễ cây, hơi lõi cây, hơi vỏ cây, hơi lá cây, hơi bông cây, 
hơi trái cây, hơi thúi, hơi sình, hơi thơm, hơi hôi. Hoặc là những hơi nào khác mà nương 
sắc tứ đại thành đồ không thấy đặng nhưng vẫn đối chiếu đặng. Nhập với tỷ là thứ đồ 
không thấy nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối 
chiếu, hoặc đáng đối chiếu do khí nào là thứ không thấy mà đối chiếu đặng. Đây cũng 
gọi là khí, cũng gọi khí xứ, cũng gọi khí giới. Những sắc này đều gọi là khí xứ. 

Sắc mà gọi là khí xứ đó ra sao? Khí nào mà nương sắc tứ đại sung thành đồ không thấy 
mà đối chiếu đặng, tức là hơi rễ cây, hơi lõi cây, hơi vỏ cây, hơi lá cây, hơi bông cây, 
hơi trái cây, hơi thúi, hơi sình, hơi thơm, hơi hôi hoặc những hơi nào khác mà nương 
sắc tứ đại sung thành đồ không thấy đặng nhưng vẫn đối chiếu đặng. Nhập với khí là đô 
không thấy mà đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiêu, hoặc sẽ đối chiếu, 
hoặc đáng đối chiếu nơi tỷ mà thành thứ không thấy đặng nhưng đối chiếu đặng. Đây 
cũng gọi là khí, cũng gọi khí xứ, cũng gọi khí giới. Những sắc này đều gọi là khí xứ. 


Sắc mà gọi là khí xứ đó ra sao? Khí nào mà nương sắc tứ đại sung thành đồ không thấy 
nhưng đối chiêu đặng, tức là hơi rễ cây, hơi lõi cây, hơi vỏ cây, hơi lá cây, hơi bông cây, 
hơi trái cây, hơi thúi, hơi sình, hơi thơm, hơi hôi, hoặc những hơi nào khác mà nương 
sắc tứ đại thành đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng, do khí nào mở mối cho tỷ xúc 
nương tỷ hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; do khí nào mở 
mối thì thọ sanh từ tỷ xúc... tưởng... tư... tỷ thức nương tỷ hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, 
hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; tỷ xúc có khí nào làm cảnh nương tỷ hoặc đã sanh, hoặc 
đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; thọ mà sanh từ tỷ xúc... tưởng... tư... tỷ thức 
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có khí làm cảnh nương tỷ hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh. 
Đây cũng gọi là khí, cũng gọi khí xứ, cũng gọi khí giới. Những sắc này đêu gọi là khí 
xứ. 


Sắc mà gọi là vị xứ đó ra sao? Vị nào nương sắc tứ đại sung thành đồ không thấy mà 
đối chiếu đặng, tức là vị rễ cây, vị thân cây, vị vỏ cây, vị lá cây, vị bông cây, vị trái cây, 
vị chua, vị ngọt, vị đăng, vị cay, vị mặn, vị bùi, vị nhẫn, vị chát, vị ngon, vị dở, hoặc vị 
nào khác nương sắc tứ đại sung mà thành thứ đồ không thấy mà đối chiếu đặng. Nhập 
với thiệt thành đồ không thấy nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối 
chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối chiếu nơi vị nào mà thành đồ không thấy nhưng 
đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là vị, cũng gọi vị xứ, cũng gọi vị giới. Những sắc này đều 
gọi là vị xứ. 


Sắc mà gọi là vị xứ đó ra sao? VỊ nào nương sắc tứ đại sung thành thứ đồ không thấy 
được nhưng đối chiếu đặng như là vị rễ cây, vị thân cây, vị vỏ cây, vị lá cây, vị bông 
cây, vị trái cây, vị chua, vị ngọt, vị đăng, vị cay, vị mặn, vị bùi, vị nhẫn, vị chát, vị Tg0n, 
vị dở, hoặc vị nào khác nương sắc tứ đại sung mà thành thứ đồ không thấy mà vẫn đối 
chiếu... nhập với thiệt là đồ thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, 
hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đói chiếu nơi vị nào mà thành thứ đồ 
thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là vị, cũng gọi vị xứ, cũng gọi vị 
giới. Những sắc này đều gọi là vị xứ. 

Sắc mà gọi là vị xứ đó ra sao? VỊ nào nương sắc tứ đại sung thành thứ đồ thấy không 
đặng nhưng đối chiếu đặng như là vị rễ cây, vị thân cây, vị vỏ cây, vị lá cây, vị bông 
cây, vị trái cây, vị chua, vị ngọt, vị đăng, vị cay, vị mặn, vị bùi, vị nhẫn, vị chát, vị ngon, 
vị dở, hoặc vị nào khác nương sắc tứ đại sung mà thành thứ đồ không thấy nhưng đối 
chiếu đặng. Nhập với vị nào mà thành món thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng, hoặc 
đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối chiếu nơi thiệt mà 
thành thứ đồ thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là vị, cũng gọi vị xứ, 
cũng gọi vị giới. Những sắc này đều gọi là vị xứ. 

Sắc mà gọi là vị xứ đó ra sao? Vị nào nương sắc tứ đại sung thành đồ thấy không được 
mà đối chiếu đặng như là vị rễ cây, vị thân cây, vị vỏ cây, vị lá cây, vị bông cây, vị trái 
cây, vị chua, vị ngọt, VỊ đẳng, vị cay, vị mặn, vị bùi, vị nhân, vị chát, vị ngon, vị dở. 
Hoặc vị nào khác nương sắc tứ đại sung mà thành thứ đồ không thấy nhưng đối chiếu 
đặng, do sắc nào mở mối thiệt xúc nương lưỡi đã sanh ra, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, 
hoặc đáng sanh...; do vị nào mở mối thì thọ sanh từ thiệt xúc... tưởng... tư... thiệt thức 
nương thiệt đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh...; thiệt xúc có vị 
nào làm cảnh nương thiệt nào hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng 
sanh...; thọ mà sanh từ thiệt xúc... tưởng... tư... thiệt thức có vị nào làm cảnh nương 
thiệt hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh. Đây cũng gọi là vị, 
cũng gọi là vị xứ. Những sắc này đều gọi là vị xứ. 


Sắc mà gọi là nữ quyền đó ra sao? Những cách nào thuộc về phân nữ như là nữ căn, nữ 
tướng, thân phân nữ, thái độ nữ, nêt hạnh nữ, hành động theo cách người nữ. Như thê 
đây gọi là sắc nữ quyên. 
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Sắc mà gọi là nam quyền đó ra sao? Những cách nào thuộc về phần nam như là nam 
căn, nam tướng, thân phần nam, thái độ nam, nết hạnh nam, hành động theo cách người 
nam. Như thế đây gọi là sắc nam quyên. 


Sắc mà gọi là mạng quyên đó ra sao? Khi nào có sự sông còn, hiện hành, hiện hữu, 
hiện tôn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, sự dinh dưỡng của sắc pháp, gọi 
sắc mạng quyền tức là cách sống còn của sắc pháp. Những sắc này đều gọi là mạng 


quyên. 


Sắc mà gọi là thân biểu tri đó ra sao? Sự lay động, cách lay động, hành vi lay động, 
thái độ lay động, sự trình bày cho biết ý ý nghĩa, hành động trình bày cho biết ý nghĩa nơi 
thân của người mà có tâm thiện, tâm bắt thiện hay là tâm vô ký sai khiến tới lui, ngó liếc 
qua lại, co ngay như thế nào. Những sắc này đều gọi là thân biểu tri. 


Sắc mà gọi là khẩu biểu trì đó ra sao? Cách nói, cách phát ra lời, cách nói chuyện, cách 
tường thuật, cách tuyên bố, cách quảng cáo, ngôn ngữ, lời phân biệt của những người 
có tâm thiện, tâm bắt thiện hay là tâm vô ký. Đây gọi là ngữ ngôn, sự trình bày cho biết 
ý nghĩa, cách trình bày cho biết ý nghĩa, trạng thái trình bày cho biết ý nghĩa bằng ngôn 
ngữ như thế nào. Những sắc này đều gọi là khâu biểu tri. 


Sắc mà goi là hư không giới (giao giới) đó ra sao? Trống không tục gọi là hư không, 
cách luống không, sự luồng không, kế hở, lỗ trống, tục gọi là không ngơ, thường gọi là 
rỗng không, thuộc về y sinh nương sắc tứ đại sung, nhưng đụng chạm không đặng. 
Những sắc này đều gọi là hư không giới. 


Sắc mà gọi là sắc khinh (nhẹ) đó ra sao? Sự nhẹ, sự không nặng, sự lẹ làng, sự không 
chân chờ chậm chạp dù nơi sắc nào. Như thê đây gọi là sắc khinh. 


Sác mà gọi là sặc như (mêm) đó ra sao? Trạng thái mêm dịu, sự mêm dịu, không sân 
sượng, không cứng cỏi dù nơi sắc nảo, đêu gọi là sắc nhu. 


Sắc mà gọi là sắc thích dụng (thích sự) đó ra sao? Cách vừa với việc làm, sự vừa theo 
việc làm, trạng thái vừa với việc làm dù nơi sắc nào đêu gọi là sắc thích dụng. 


Sắc mà gọi là sắc sanh đó ra sao? Những cách nào chât chứa xứ, sự sanh ra của sắc đó, 
sắc như thê đây gọi là sắc sanh (upacay4). 
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Sắc mà gọi là sắc thừa kế đó ra sao? Sự sanh ra của sắc nào thành liên tiếp (thừa kế) 
của sắc pháp như thê đó, những sắc này gọi là sắc thừa kê (san/afi). 


Sắc mà gọi là sắc lão đó ra sao? Sự già, sự cũ, rụng răng, tóc bạc, bớt thọ, da dùn, cách 
chín mùi của sắc quyền có trong những sắc nào như thế, đây gọi là sắc lão /ara/4). 


Sắc mà gọi là sắc vô thường đó ra sao? Sự mật, cách hoại, sự rã, sự tan, sự không bên, 
sự vô thường của sắc nào, những sắc như thê gọi là sắc vô thường (amicca/a). 


Sắc mà gọi là đoàn thực đó ra sao? Cơm, bánh tươi, bánh khô, cá, thịt, sữa tươi, sữa 
chế, bơ trong, bơ cục, mỡ, dầu, mật, nước mía, hay là những sắc nào khác vẫn có mà 
thành đồ để vào miệng nhai nuốt cho no bụng của mỗi chúng sanh và nhân loại hay 
những chất chi bố dưỡng cho tất cả chúng sanh. Những sắc này đều gọi là đoàn thực. 


Những sắc này gọi là sắc y sinh (upada rup4). 
Dứt phân y sinh. 
Dứt tập sắc pháp sơ phán ồ.000 chữ. 


Phân theo (sắc) bất y sinh. 
Sắc bất y sinh đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới. 


Sắc mà goi là xúc xứ đó ra sao? Địa giới, hỏa giới, phong giới, sự cứng, sự mềm, thứ 
to, thứ nhuyễn, sự nặng, sự nhẹ, đụng vào thích sướng hoặc không thích. Nhập với thân 
là thứ thấy không đặng nhưng đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối chiếu, 
hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối chiếu với thứ xúc nảo mà thành thứ thấy không đặng 
nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là xúc, cũng gọi xúc xứ, cũng gọi xúc giới. Những 
sắc này đều gọi là xúc xứ. 


Sắc mà gọi là xúc xứ đó ra sao? Địa giới, hỏa giới, phong giới, thứ cứng, thứ mềm, thứ 
to, thứ nhuyễn, cách nặng, cách nhẹ, đụng vào thích sướng hoặc không thích sướng. 
Nhập với thân là thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang 
đối chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối chiếu với thứ xúc mà thành thứ thấy không 
đặng nhưng đối chiếu đặng. Đây cũng gọi là xúc, cũng gọi xúc xứ, cũng gọi xúc giới. 
Những sắc này đều gọi là xúc xứ. 


Sắc mà gọi là xúc xứ đó ra sao? Địa giới, hỏa giới, phong giới, thứ cứng, thứ mềm, thứ 
to, thứ nhuyễn, cách nặng, cách nhẹ, đụng vảo thích sướng hoặc không thích sướng. Xúc 
nào mà thành thứ thấy không đặng mà đối chiếu đặng, hoặc đã đối chiếu, hoặc đang đối 
chiếu, hoặc sẽ đối chiếu, hoặc đáng đối chiếu với thân mà thành thứ không thấy mà đối 
chiếu đặng. Đây cũng gọi là xúc, cũng gọi xúc xứ, cũng gọi xúc giới. Những sắc này 
đều gọi là xúc xứ. 
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Sắc mà gọi là xúc xứ đó ra sao? Địa giới, hỏa giới, phong giới, các thứ cứng, mềm, tO, 
nhuyễn, nặng, nhẹ, đụng vào thích sướng hoặc không thích sướng do xúc nào mở mối 
thân xúc nương thân hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh... do 
xúc nào mở mối cho thọ sanh từ thân xúc... tưởng... tư... thân thức nương với thân 
hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh... thân xúc có xúc nào làm 
cảnh nương thân hoặc đã sanh, hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh... thọ sanh 
từ thân xúc... tưởng... tư... thân thức có xúc nào làm cảnh nương thân hoặc đã sanh, 
hoặc đang sanh, hoặc sẽ sanh, hoặc đáng sanh.... Đây gọi là xúc, hoặc xúc xứ, hoặc xúc 
giới. Những sắc này đều gọi là xúc xứ. 


Sắc mà gọi là thủy giới đó ra sao? Sự ướt át, thứ vẫn tươm, sự đẻo dai, cơ quan dính, 
sắc nào như thê, những sắc ây đêu gọi là thủy giới. 


Những sắc vừa kê trên đêu gọi là sắc bât y sinh. 


3) Nhị đề xiến minh. 


Sắc thành thủ đó ra sao? Như là nhãn xứ, nhĩ xứ, tỷ xứ, thiệt xứ, thân xứ, nữ quyền, 
nam quyền, mạng quyên; hoặc những sắc nào khác chung có như là sắc xứ, khí xứ, vị 
xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh ( Iupacaya). sắc thừa kế (samari), và đoàn 
thực do nghiệp tạo. Những sắc này đều gọi là sắc thành thủ. 


Sắc thành phi thủ đó ra sao? Như là thỉnh xứ, thân biểu tri, khẩu biểu tri, sắc khinh, 
sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão (/ara/;), sắc vô thường. Hay là những sắc nảo khác đồng 
có như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế, 
đoàn thực mà không do nghiệp tạo. Những sắc này đều gọi là sắc phi thủ. 


Sắc thủ và cảnh thủ đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, nữ quyên, nam quyền, mạng quyền, 
hay những sắc nào khác đồng có như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, 
thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế (samari) và đoàn thực mà do nghiệp tạo. Những sắc này 
đều gọi là sắc thủ và cảnh thủ. 


Sắc phi thủ cảnh thủ đó ra sao? Như là thính xứ, thân biểu tri, khâu biểu tri, sắc khinh, 
sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão /ara/ã), sắc vô thường (amicca/); hoặc những sắc nào 
khác chung có như là sắc xứ, th¡nh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, 
sắc sanh, sắc thừa kế, đoàn thực mà không do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc phi 
thủ cảnh thủ. 


Sắc hữu kiên đó ra sao? Túc là sắc xứ, những sắc này gọi là sắc hữu kiên. 


Sắc bắt kiến đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này đều gọi là sắc bất 
kiến. 
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Sắc hữu đôi chiêu đó ra sao? Như là nhẫn xứ, nhĩ xứ, tỷ xứ, thiệt xứ, thân xứ, sắc xứ, 
thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ. Những sắc này đêu gọi là sắc hữu đôi chiêu (sappafigha). 


Sắc vô đổi chiêu đó ra sao? Nữ quyên... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc vô đôi 
chiêu (appafigha). 


Sắc quyên đó ra sao? Như là nhãn quyền, nhĩ quyên, tỷ quyên, thiệt quyên, thân quyền, 
nữ quyên, nam quyên, mạng quyên. Những sắc này đêu gọi là sắc quyên. 


Sắc phi quyên đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này đều gọi là sắc phi quyền. 


Sắc đại sung đó ra sao? Tức là xúc xứ và thủy chât. Những sắc này đều gọi là sắc tứ đại 
sung. 


Sắc phỉ đại sung đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này đều gọi là sắc 
phi đại sung. 


Sắc biểu trí đó ra sao? Như là thân biểu tri và khẩu biểu tri. Những sắc này gọi là sắc 
biêu tr1. 
Sắc phi biểu tri đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
biểu tri. 


Sắc có tâm làm sở sanh đó ra sao? Như là thân biêu tri và khẩu biểu tri, hoặc những 
sắc nào khác đồng có sanh từ nơi tâm có tâm làm nhân, có tâm làm sở sanh tức là sắc 
xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc khinh, sắc nhu, sắc 
thích dụng, sắc sanh, sắc thừa kế (samz#i) và đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc có 
tâm làm sở sanh. 


Sắc phỉ tâm làm sở sanh đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, nữ quyền, nam quyền, mạng 
quyền, sắc lão, sắc vô thường, hoặc những sắc nào khác đồng có mà không đo tâm tạo, 
không do tâm làm nhân, không do tâm làm sở sanh tức là sắc xứ, thinh xứ, khí xứ, vị 
xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc khinh, sắc nhu, sắc thích dụng, sắc sanh, sắc 
thừa kế và đoản thực. Những sắc nảy gọi là sắc phi tâm làm sở sanh. 


Sắc đồng sanh tôn với tâm đó ra sao? Như là thân biểu tri và khẩu biểu tri. Những sắc 
này gọi là săc đông sanh tôn với tâm. 

Sắc không đồng sanh tôn với tâm đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc 
này gọi là sắc không đông sanh tôn với tâm. 


Sắc tùng tâm thông lưu đó ra sao? Như là thân biểu tri và khâu biểu tri. Những sắc này 
gọi là sắc tùng tâm thông lưu. 
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Sắc phỉ tùng tâm thông lưu đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc phi tùng tâm thông lưu. 


Sắc nội đó ra sao? Như là nhẫn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội. 


Sắc ngoại đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại. 


Sắc thô đó ra sao? Như là nhãn xứ... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc thô. 


Sắc tế đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc tế. 


Sắc viễn đó ra sao? Như là nữ quyên... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc viễn. 


Sặc cận đó ra sao? Như là nhãn xứ... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc cận. 


Sặc vật mà nhãn xúc nương đó ra sao? Tức là nhãn xứ. Những sắc này gọi là sắc vật 
mà nhãn xúc nương. 


Sắc chăng phải sắc vật mà nhãn xúc nương đó ra sao? Như là nhĩ xứ... đoàn thực. 
Những sắc này gọi là sắc chăng phải sắc vật mà nhãn xúc nương. 


Sắc thành vật mà thọ nương... nhãn xúc nương... . trởng Hương... tw nương... nhấn 
thức nương đó ra sao? Tức là nhãn xứ. Những sắc này gọi là sắc vật mà nhãn thức 
nương. 


Sắc chẳng phải vật mà nhấn thức nương đó ra sao? Như là nhĩ xứ... đoàn thực. Những 
sắc này gọi là sắc chăng phải sắc vật mà nhãn thức nương. 


Sắc thành vật mà nhĩ xúc nương... tỷ xúc nương... thiệt xúc nương... thân xúc 
nương... đó ra sao? Tức là thân xứ. Những sắc này gọi là sắc thành vật mà thân xúc 
nương. 


Sắc chăng phải sắc vật mà thân xúc nương đó ra sao? Như là nhẫn xứ... đoàn thực. 
Những sắc này gọi là sắc chăng phải sắc thành vật mà thân xúc nương. 


Sắc thành vật mà thọ sanh từ thân xúc nương... trởng nương... t nương... thân 
thức nương... đó ra sao? Thần xứ. Sắc này gọi là sắc thành vật mà thân thức nương. 


Sắc chẳng phải sắc vật mà thân thức nương đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. 
Những sắc này gọi là sắc chăng phải sắc vật mà thân thức nương. 


Sặc thành cảnh của nhãn xúc đó ra sao? Tức là sắc xứ. Sắc này gọi là sắc thành cảnh 
của nhãn xúc. 
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Sắc phi cảnh của nhãn xúc đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc phi cảnh của nhãn xúc. 


Sắc thành cảnh của thọ sanh từ nhấn xúc... của tưởng... của tự... của nhấn thức đó 
ra sao? Sắc là sắc xứ. Những sắc này gọi là sắc thành cảnh của nhãn thức. 


Sắc phi cảnh của nhãn thức đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc phi cảnh của nhãn thức. 


Sắc thành cảnh của nhĩ xúc... của tỷ xúc... của thiệt xúc... của thân xúc đó ra sao? 
Như là xúc xứ. Những sắc này gọi là săc thành cảnh của thân xúc. 


Sắc phi cảnh của thân xúc đó ra sao? Như là nhăn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi 
là săc phi cảnh của thân xúc. 


Sắc thành cảnh của thọ sanh từ thân xúc... của tưởng... của ti... của thân thức đó ra 
sao ? Tức là xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc thành cảnh của thân thức. 


Sắc phi cảnh của thân thức đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc phi cảnh của thân thức. 


Sắc thành nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung... đây 
cũng gọi là nhãn... hoặc gọi nhà không. Những săắc này gọi là sắc thành nhãn xứ. 


Sắc phi nhãn xứ đó ra sao? Như là nhĩ xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
nhãn xứ. 


Sắc thành nhĩ xứ... thành tỷ xứ... thành thiệt xứ... thành thân xứ đó ra sao? Thân 
nào là sắc thân kinh nương sắc tứ đại sung... đây cũng gọi là thân... cũng gọi nhà không. 
Những sắc này gọi là sắc thành thân xứ. 


Sắc phi thân xứ đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
thân xứ. 


Sắc thành sắc xứ đó ra sao? Sắc nào là màu nương sắc tứ đại sung... đây cũng gọi là 
sắc, cũng gọi sắc xứ, cũng gọi sắc giới. Những sắc này gọi là sắc thành sắc xứ. 


Sắc phi sắc xứ đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
sắc xứ. 


Sắc thành thỉnh xứ... thành khí xứ... thành vị xứ... thành xúc xứ đó ra sao? Địa 
giới... đây cũng gọi là xúc, cũng gọi xúc xứ, cũng gọi xúc giới. Những sắc này gọi là 
sắc thành xúc xứ. 
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Sắc phỉ xúc xứ đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
xúc xứ. 


Sắc thành nhãn giới đó ra sao? Tức là nhãn xứ. Những sắc này gọi là sắc thành nhãn 
ĐIỚI. 

Sắc phi nhãn giới đó ra sao? Như là nhĩ xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
nhãn giới. 


Sắc thành nhĩ giới... thành tỷ giới... thành thiệt giới... thành thân giới đó ra sao? Tức 
là thân xứ. Những sắc này gọi là sắc thành thân giới. 


Sắc phí thân giới đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
thân giới. 


Sắc thành sắc giới đó ra sao? Tức là sắc xứ. Những sắc này gọi là sắc thành sắc giới. 


Sắc phi sắc giới đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
SắC ĐIỚI. 


Sắc thành thỉnh giới... thành khí giới... thành vị giới... thành xúc giới đó ra sao? Tức 
là xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc thành xúc giới. 

Sắc phi xúc giới đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc nảy gọi là sắc phi 
XÚC ĐIỚI. 


Sắc thành nhãn quyền đó ra sao? Nhãn nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung, đây 
hoặc gọi là nhãn... hoặc gọi nhà không. Những sắc này gọi là sắc nhãn quyền. 


Sắc phi nhãn quyển đó ra sao? Như là nhĩ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là 
sắc phi nhãn quyên. 


Sắc thành nhĩ quyền... thành tÿ quyền... thành thiệt quyên... thành thân quyền đó ra 
sao? Thân nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung. Đây cũng gọi là thân... hoặc gọi 
nhà không... Những sắc này gọi là sắc thành thân quyên. 


Sắc phi thân quyền đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi thân 
quyên. 


Sắc thành nữ quyên đó ra sao? Những sắc nào thuộc vê phân nữ như là nữ căn, nữ 
tướng, chơn tướng nữ, thái độ nữ, nêt na nữ, thân phân nữ, những nguyên nhân hiện bày 
như thê, những sắc này gọi là sắc thành nữ quyên. 
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Sắc phi nữ quyền đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
nữ quyên. 


Sắc thành nam quyền đó ra sao? Những cách nào thuộc về phần nam như là nam căn, 
nam tướng, chơn tướng nam, thái độ nam, nêt hạnh nam, thân phân nam, phát hiện như 
thê do nguyên nhân nào. Những sắc này đây gọi là sắc thành nam quyên. 


Sắc phi nam quyên đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
phi nam quyên. 


Sắc mạng quyền đó ra sao? Khi nào có sự sông còn, hiện hành, hiện hữu, hiện tôn, đang 
liên tiếp, đang còn, hành vị đang còn, sự dinh dưỡng của sắc pháp, gọi : sắc mạng quyền 
tức là cách sông còn của sắc pháp. Những sắc này gọi là sắc mạng quyên. 


Sắc phi mạng quyên đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
phi mạng quyên. 


Sắc thành thân biểu trì đó ra sao? Sự lay động, cách lay động, hành vi lay động, thái 
độ lay động, sự trình bày cho biết ý nghĩa, cách trình bày cho biết ý nghĩa, hành động 
trình bày cho biết ý nghĩa nơi thân của người mà có tâm thiện, tâm bắt thiện hay là tâm 
vô ký sai khiến tới lui, ngó liếc qua lại, co ngay như thế nào. Những sắc này đều gọi là 
sắc thân biểu tri. 


Sắc phi thân biểu trỉ đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
phi thân biểu tri. 


Sắc thành khẩu biểu trỉ đó ra sao? Cách nói, cách phát ra lời, cách nói chuyện, cách 
tường thuật, cách tuyên bố, cách quảng cáo, ngôn ngữ, lời phân biệt của những người có 
tâm thiện hoặc tâm bắt thiện hay là tâm vô ký. Đây gọi là ngữ ngôn, sự trình bày cho 
biết ý nghĩa, cách trình bày cho biết ý nghĩa, trạng thái trình bày cho biết ý nghĩa bằng 
ngữ ngôn như thế nào, những sắc này đều gọi là sắc khẩu biểu tri. 


Sắc phi khẩu biểu tri đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
phi khẩu biểu tri. 


Sắc thành hư không giới đó ra sao? Trống không tục gọi là hư không, cách luống 
không, sự trống không, kẽ hở, lỗ trống, tục định là không ngơ, thường gọi là rỗng không 
thuộc về y sinh nương sắc tứ đại sung, nhưng đụng chạm không đặng. Những sắc này 
đều gọi là sắc hư không giới. 


Sắc phi hư không giới đó ra sao? Như là nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là 
sắc phi hư không giới. 
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Sắc thành thủy giới đó ra sao? Sự ướt át, cách ướt át, sự dẻo, chơn tướng dẻo, cơ quan 
dính của sắc. Những sắc này gọi là sắc thành thủy giới. 

Sắc phi thúy giới đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi thủy 
ĐIỚI. 


Sắc nhẹ đó ra sao? Sự nhẹ, cách mau, không chậm chạp, không nặng nê của sắc nào 
như thê, đây gọi là sắc nhẹ. 


Sắc phi sắc nhẹ đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi sắc nhẹ. 


Sắc thành sặc mêm đó ra sao? Sự mêm mại, cách mêm mại, không cứng, không sượng 
của sắc nào, đây gọi là săc thành sắc mêm. 


Sắc phỉ sặc mềm đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi sắc 
mêm. 


Sắc thành sắc thích dụng đó ra sao? Cách vừa với việc làm, sự vừa theo việc làm, trạng 
thái vừa với việc làm dù nơi sắc nảo đêu gọi là sắc thành sắc thích dụng. 


Sắc phi sắc thích dụng đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
sắc thích dụng. 


Sắc thành sắc sanh đó ra sao? Sự tích tựu của những xứ, sự sanh ra của sắc, dù thê nào 
những sắc này gọi là sắc sanh (upacay4). 


Sặc phi sặc sanh đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi sắc 
sanh. 


Sắc thành sắc thừa kê đó ra sao? Sự thừa kê (tiên lên) của sắc, sự tiêp liên của sắc, dù 
thê nào những sắc này đều gọi là sắc thành sắc thừa kê (san/ai). 


Sắc phi sắc thừa kế đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi sắc 
thừa kê. 


Sắc thành sắc lão đó ra sao? Sự già, cách cũ, thay đổi như là tóc bạc, răng lung lay, 
giảm thọ, sự chín mùi của quyên và của sắc pháp như thế nào những sắc này gọi là sắc 
lão /ara14). 


Sắc phi sắc đị (sắc lão) đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc nảy gọi là sắc phi 
sắc lão. 


Sắc thành sắc vô thường đó ra sao? Sự mất đi, hao đi, hư hoại, không bên, sự không 
trường tôn của sắc pháp, dù thê nào những sắc này đêu gọi là sắc vô thường (amicca1a). 
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Sắc phi sắc vô thường đó ra sao? Nhãn xử... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
sắc vô thường. 


Sắc thành đoàn thực đó ra sao? Cơm, bánh tươi, bánh khô, cá, thịt, sữa tươi, sữa chua, 
bơ lỏng, bơ đặc, mỡ, dầu, mật, nước mía. Hay là những sắc nào khác đồng có thành đồ 
để trong miệng nhai nuốt no bụng của mỗi chúng sanh tức là những chất bố nào nuôi 
sông nhân loại và vạn vật. Những sắc này gọi là sắc thành đoàn thực. 


Sắc phi đoàn thực đó ra sao? Nhãn xứ... sắc vô thường. Những sắc này gọi là sắc phi 
đoàn thực. 


Nhị yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu đây. 


Dứt nhị đề xiên mình. 
4) Tam đề xiên minh. 


Sắc nội thành y sinh đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội thành 
y sinh. 


Sắc ngoại thành y sinh đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
thành y sinh. 


Sắc ngoại phỉ y sinh đó ra sao? Xúc xứ... thủy giới. Những sắc này đều gọi là sắc ngoại 
phi y sinh. 


Sắc nội thành thú đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội thành 
thủ. 


Sắc ngoại thành thủ đó ra sao? Nữ quyên, nam quyền, mạng quyên. Hay là những sắc 
nào khác đồng có tức là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh, 
sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc ngoại thành thủ. 


Sắc ngoại thành phi thủ đó ra sao? Thình xử, thân biểu tri, khâu biểu tri, sắc nhẹ, sắc 
mềm, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường. Hay là những sắc nảo khác đồng có tức là 
sắc xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế 
và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc ngoại thành phi thủ. 


Sắc nội thành thủ cảnh thủ đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc 
nội thành thủ cảnh thủ. 


Sắc ngoại thành thủ cảnh thủ đó ra sao? Nữ quyên, nam quyên, mạng quyên, hay là 
những sắc nào khác đồng. có tức là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy 
giới, sắc sanh, sắc thừa kế, sắc vật thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
thành thủ cảnh thủ. 
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Sắc ngoại phi thủ cảnh thủ đó ra sao? Thính xứ, thân biểu tri, khẩu biểu tri, sắc nhẹ, 
sắc mêm, săc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường. Hay là những, sắc nào khác đồng có 
tức là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và 
đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc ngoại phi thủ cảnh thủ. 


Sặc nội thành bát kiên đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
thành bât kiên. 

Sắc ngoại thành bất kiên đó ra sao? Chỉ có sắc xứ. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
thành bât kiên (Samidassana). 

Sắc ngoại mà hữu kiên đó ra sao? Thinh xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại mà hữu kiên. 


Sắc nội thành đối chiếu đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
thành đôi chiêu (Sapparigha). 

Sắc ngoại thành đối chiễu đó ra sao? Sắc xứ... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
thành đôi chiêu. 

Sắc ngoại vô đối chiếu đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại vô đôi chiêu (Appafigha). 


Sắc nội thành quyên đó ra sao? Nhãn quyền... thân quyền. Những sắc này gọi là sắc 
nội thành quyên (Tnarry4). 

Sắc ngoại thành quyền đó ra sao? Nữ quyền, nam quyền, mạng quyền. Những sắc này 
gọi là sắc ngoại thành quyền. 

Sắc ngoại phi quyên đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi quyên. 


Sắc nội phi đại sung đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
đại sung (Mahabhira). 

Sắc ngoại thành đại sung đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại thành đại sung. 

Sắc ngoại phi đại sung đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi đại sung. 


Sắc nội phì biểu tri đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
biêu tri. 

Sắc ngoại thành biểu tri đó ra sao? Thân biêu tri và khâu biêu tri. Những sắc này gọi 
là sắc ngoại thành biêu tri (viññaffi). 
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Sắc ngoại phi biểu trỉ đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi biêu tri. 


Sắc nội không có tâm làm sở sanh đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi 
là sắc nội không có tâm làm sở sanh (ci1asamufthana). 


Sắc ngoại có tâm làm sở sanh đó ra sao? Thân biểu tri, khẩu biểu tri, hay là những sắc 
nào khác có tâm làm nhân sanh và sở sanh tức là sắc XỨ, thính xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, 
hư không giới, thủy giới, sự nhẹ của sắc, sự mềm của sắc, sự thích dụng của sắc, cách 
sanh của sắc, cách thừa kế của sắc và đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại có tâm 
làm sở sanh (ciasamu{thana). 


Sắc ngoại không có tâm làm sở sanh đó ra sao? Nữ quyền, nam quyền, sự già của sắc, 
cách vô thường của sắc. Hay là sắc nào khác mà không có tâm làm nhân sanh hay sở 
sanh tức là sắc xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sự nhẹ của 
sắc, sự mềm của sắc, sự thích dụng của sắc, cách sanh của sắc, sự thừa kế của sắc và 
đoàn thực. Những sắc nảy gọi là sắc ngoại không có tâm làm sở sanh. 


Sắc nội không đồng sanh tôn với tâm đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này 
gọi là sắc nội không đông sanh tôn với tâm (ciasahabhi). 


Sắc ngoại đồng sanh tôn với tâm đó ra sao? Thân biêu trị và khâu biêu trị. Những sắc 
này gọi là sắc ngoại đông sanh tôn với tâm. 


Sắc ngoại không đồng sanh tôn với tâm đó ra sao? Sắc xử... đoàn thực. Những sắc 
này gọi là sắc ngoại không đông sanh tôn với tâm. 


Sắc nội phi tùng thông lưu với tâm đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi 
là sắc nội phi tùng thông lưu với tâm. 


Sắc ngoại tùng thông lưu với tâm đó ra sao? Thân biêu tri và khâu biểu tri. Những sắc 
này gọi là sắc ngoại tùng thông lưu với tâm. 


Sắc ngoại không tùng thông lưu với tâm đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc 
này gọi là sắc ngoại không tùng thông lưu với tâm (ci/anuparivaffi). 


Sắc nội thô đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội thô. 
Sắc ngoại thô đó ra sao? Sắc xử... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc ngoại thô. 


Sắc ngoại tẾ đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại tế 
(sukhama). 


Sặc nội thành cận đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội cận. 


Sắc ngoại mà viên đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
viên (bahira dùre). 
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Sắc ngoại cận đó ra sao? Sắc xử... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc ngoại cận (5ahira 
sanfike). 


Sắc ngoại phi vật nương của nhãn xúc đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc ngoại phi vật nương của nhãn xúc. 


Sặc nội thành vật nương của nhãn xúc đó ra sao? Nhãn xứ. Sắc này gọi là sắc nội 
thành vật nương của nhãn xúc. 


Sắc nội không thành vật nương của nhãn xúc đó ra sao? Như là nhĩ xứ... thân xứ. 
Những sắc này gọi là sắc nội không thành vật nương của nhãn xúc. 


Sắc ngoại không thành vật nương của thọ sanh từ nhãn xúc... của tưởng... của tư... 
của nhãn thức đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những săắc này gọi là sắc ngoại không 
thành vật nương của nhãn thức. 


Sắc nội thành vật nương của nhãn thức đó ra sao? Nhẫn xứ. Sắc này gọi là sắc nội 
thành vật nương của nhãn thức. 


Sắc nội phí vật nương của nhấn thức đó ra sao? Nhĩ xứ... thân xứ. Những sắc này gọi 
là sắc nội phi vật nương của nhãn thức. 


Sắc ngoại không thành vật nương của nhĩ xúc... của fỷ xúc... của thiệt xúc... của 
thân xúc đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại không thành 
vật nương của thân xúc. 


Sặc nội thành vật nương của thân xúc đó ra sao? Thân xứ. Sắc này gọi là sắc nội thành 
vật nương của thân xúc. 


Sắc nội phí vật nương của thân xúc đó ra sao? Nhãn xứ... thiệt xứ. Những sắc này gọi 
là săc nội phi vật nương của thân xúc. 


Sắc ngoại phi vật nương của thọ sanh từ thân xúc... của tưởng... của tư... của thân 
thức đó ra sao? Sắc xử... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại phi vật nương của 
thân thức. 


Sắc nội thành vật nương của thân thức đó ra sao? Thân xứ. Sắc này gọi là sắc nội 
thành vật nương của thân thức. 


Sắc nội không thành vật nương của thân thức đó ra sao? Nhãn xứ... thiệt xứ. Những 
sắc này gọi là sắc nội không thành vật nương của thân thức. 


Sặc nội phi cảnh của nhãn xúc đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là 
sắc nội phi cảnh của nhãn xúc. 

Sặc ngoại thành cảnh của nhãn xúc đó ra sao? Sắc xứ. Sắc này gọt là sắc ngoại thành 
cảnh của nhãn xúc. 
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Sắc ngoại phi cảnh của nhãn xúc đó ra sao? Thình xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc ngoại phi cảnh của nhãn xúc. 


Sắc nội phi cảnh của thọ sanh từ nhấn xúc... của tưởng... của tư... của nhấn thức đó 
ra sao ? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi cảnh của nhãn thức. 

Sặc ngoại thành cảnh của nhấn thức đó ra sao? Sắc xứ. Sắc này gọi là sắc ngoại thành 
cảnh của nhãn thức. 


Sắc ngoại phi cảnh của nhãn thức đó ra sao? Thỉnh xứ... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc ngoại phi cảnh của nhãn thức. 


Sắc nội phi cảnh của nhĩ xúc... của tỷ xúc... của thiệt xúc... của thân xúc đó ra sao? 
Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc nảy gọi là sắc nội phi cảnh của thân xúc. 

Sắc ngoại thành cảnh của thân xúc đó ra sao? Xúc xứ. Sắc này gọi là sắc ngoại thành 
cảnh của thân xúc. 


Sắc ngoại phi cảnh của thân xúc đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là 
sắc ngoại phi cảnh của thân xúc. 


Sắc nội phi cảnh của thọ sanh từ thân xúc... của tưởng... của tự... của thân thức đó 
ra sao ? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi cảnh của thân thức. 


Sắc ngoại thành cảnh của thân thức đó ra sao? Xúc xứ. Sắc này gọi là sắc ngoại thành 
cảnh của thân thức. 


Sắc ngoại phi cảnh của thân thức đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi 
là sắc ngoại phi cảnh của thân thức. 


Sặc ngoại phi nhãn xứ đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi nhãn xứ. 

Sặc nội thành nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào là thanh triệt nương sắc tứ đại sung. Đây 
gọi là nhãn... hoặc gọi nhà không. Những sắc này gọi là sắc nội thành nhãn xứ. 

Sặc nội phi nhãn xứ đó ra sao? Nhĩ xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
nhãn xứ. 


Sắc ngoại phi nhĩ xứ... phi tỷ xứ... phi thiệt xứ... phi thân xứ đó ra sao? Sắc xứ.. 
đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại phi thân xứ. 


Sắc nội thành thân xứ đó ra sao? Thân nào là thanh triệt nương sắc tứ đại sung. Đây 
cũng gọi là thân... hoặc gọi nhà không. Những sắc này gọi là sắc nội thành thân xứ. 
Sắc nội phi thân xứ đó ra sao? Nhãn xứ... thiệt xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
thân xứ. 
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Sắc nội phi sắc xứ đó ra sao? Nhãn xử... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi sắc 
xứ. 

Sắc ngoại thành sắc xứ đó ra sao? Sắc nảo là màu nương sắc tứ đại sung... Đây cũng 
gọi là sắc, cũng gọi sắc xứ, cũng gọi sắc giới. Những sắc này gọi là sắc ngoại thành sắc 
AI, 

Sặc ngoại phỉ sặc xứ đó ra sao? Thình xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi sắc xứ. 


Sắc nội phi thỉnh xứ... phi khí xứ... phi vị xứ... phi xúc xứ đó ra sao? Nhãn xứ... thần 
xứ. Những săắc này gọi là sắc nội phi xúc xứ. 


Sắc ngoại thành xúc xứ đó ra sao? Địa giới... Đây cũng gọi là xúc, cũng gọi xúc xứ, 
cũng gọi xúc giới. Những sắc này gọi là sắc ngoại thành xúc xứ. 


Sắc ngoại phỉ xúc xứ đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi xúc xứ. 


Sắc ngoại phi nhãn giới đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi nhãn giới. 

Sắc nội thành nhãn giới đó ra sao? Nhãn xứ. Những sắc này gọi là sắc nội thành nhãn 
ĐIỚI. 

Sắc nội phi nhãn giới đó ra sao? Nhĩ xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
nhãn giới. 


Sắc ngoại phi nhĩ giới... phi ( giới... phí thiệt giới... phi thân giới đó ra sao? Sắc 
. đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại phi thân giới. 


Sắc nội thành thân giới đó ra sao? Thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội thành thân 
ĐIỚI. 

Sắc nội phi thân giới đó ra sao? Nhãn xứ... thiệt xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
thân giới. 


Sắc nội phỉ sắc giới đó ra sao? Nhãn xử... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
SắC ØIỚI. 
Sắc ngoại thành Sắc giới đó ra sao? Sắc xứ. Sắc này gọi là sắc ngoại thành Sắc giới. 


Sắc ngoại phi sắc giới đó ra sao? Thinh xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi sắc giới. 
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Sắc nội phi thỉnh giới... phi khí giới... phí vị giới... phí xúc giới đó ra sao? Nhãn xử.. 
thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi xúc giới. 


Sắc ngoại thành xúc giới đó ra sao? Xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc ngoại thành xúc 
ĐIỚI. 

Sắc ngoại phi xúc giới đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi xúc giới. 


Sắc ngoại phi nhãn quyền đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi nhãn quyên. 


Sắc nội thành nhãn quyển đó ra sao? Nhãn nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại 
sung... Đây cũng gọi là nhãn... cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là sắc nội thành 
nhãn quyên. 


Sắc nội phi nhãn quyển đó ra sao? Nhĩ xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
nhãn quyên. 


Sắc ngoại phi nhĩ quyền... . phi quyền... . phi thiệt quyền... phỉ thân quyên đó ra sao? 
Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại phi thân quyên. 


Sắc nội thành thân quyên đó ra sao? Thân nào là thanh triệt nương sắc tứ đại sung... 
Đây cũng gọi là thân... cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là sắc nội thành thân 
quyên. 

Sắc nội phi thân quyên đó ra sao? Nhãn xử... thiệt xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi thân quyên. 


Sắc nội phi nữ quyên đó ra sao? Nhẫn xứ... thần xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
nữ quyên. 


Sắc ngoại thành nữ quyền đó ra sao? Nguyên nhân nào phát sanh bộ phận nữ, tư cách 
nữ, thái độ nữ, thân phần nữ, tướng trạng nữ, nữ căn, sắc làm nhân phát hiện như thế. 
Những sắc này gọi là sắc ngoại thành nữ quyên. 


Sắc ngoại phi nữ quyền đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi nữ quyên. 


Sắc nội phi nam quyển đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi nam quyên. 

Sắc ngoại thành nam quyển đó ra sao? Nhân nào phát bày bộ phận nam, tư cách nam, 
thái độ nam, thân phần nam, tướng trạng nam, nam căn, sắc làm nhân phát hiện như thế. 
Những sắc này gọi là sắc ngoại thành nam quyền. 

Sắc ngoại phi nam quyên đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi nam quyên. 
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Sắc nội phi mạng quyển đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi mạng quyên. 


Sắc ngoại thành mạng quyền đó ra sao? Sự sống còn, đang còn, sự hiện hữu, cách hiện 
tồn, đang liên tiếp, hành vi đang còn, sự dinh dưỡng của sắc pháp, cũng gọi mạng sống 
đang bảo tồn cho những sắc nghiệp. Những sắc nảy gọi là sắc ngoại thành mạng quyền. 


Sắc ngoại phỉ mạng quyên đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi mạng quyên. 


Sắc nội phi thân biểu trỉ đó ra sao? Nhãn xử... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi thân biêu tr. 


Sắc ngoại thành thân biểu trỉ đó ra sao? Sự lay động, cách lay động, hành vi lay động, 
thái độ lay động, sự trình bày cho biết ý nghĩa, cách trình bày cho biết ý nghĩa, hành 
động trình bày cho biết ý nghĩa nơi thân người mà có tâm thiện, tâm bắt thiện hay là tâm 
vô ký sai khiến tới, lui, ngó, liếc qua lại, co, ngay ra sao. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
thành thân biểu tri. 


Sắc ngoại phỉ thân biểu tri đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi thân biêu tri. 


Sắc nội phi khâu biêu trr đó ra sao? Nhẫn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi khâu biêu tri. 


Sắc ngoại thành khẩu biểu trỉ đó ra sao? Cách nói, sự nói, lời nói, cách tường thuật, 
cách tuyên bố, cách quảng cáo, ngôn ngữ, lời phân biệt của những người có tâm thiện, 
tâm bắt thiện hay là tâm vô ký. Đây cũng gọi là ngôn ngữ, sự trình bày cho biết ý nghĩa, 
cách trình bày cho biết ý ý nghĩa, trạng thái trình bày cho biết ý nghĩa băng ngôn ngữ, dù 
thế nào những sắc này đều gọi là sắc ngoại thành khẩu biểu tri (wocï viññati). 


Sắc ngoại phi khẩu biểu trì đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi khâu biêu tri. 


Sắc nội phi hư không giới đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi hư không giới. 

Sắc nội thành hư không giới đó ra sao? Trỗng không tục gọi là hư không, cách luống 
không, sự luồng không, kế hở, lỗ trống, tục định là không ngơ, thường gọi là rông không 
thuộc về y sinh nương sắc tứ đại sung, nhưng không đụng chạm chi. Những sắc này gọi 
là sắc nội thành hư không giới (Zkasadhãt). 


Sắc ngoại phi hư không giới đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi hư không giới. 
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Sắc nội phi thúy giới đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
thủy giới. 

Sắc ngoại thành thủy giới đó ra sao? Sự ướt át, cách ướt át, sự dẻo, cách dẻo, cơ quan 
vân thu hút. Những sắc này đêu gọi là sắc ngoại thành thủy giới. 


Sắc ngoại phi thủy giới đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi thủy giới. 


Sắc nội phỉ sắc khinh đó ra sao? Nhãn xử... thần xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
sắc khinh. 


Sắc ngoại thành sắc khinh đó ra sao? Cách nhẹ, sự mau, không chậm chạp, không 
nặng nề nơi sắc nào như thế, đây gọi là sắc ngoại thành sắc khinh (rñpa lahuiäi). 


Sắc ngoại phi sắc khinh đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi sắc khinh. 


Sắc nội phi sắc nhu đó ra sao? Nhãn xứ... thần xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
sắc nhu. 


Sắc ngoại thành sắc nhụ đó ra sao? Cách mềm, sự mềm, không cứng, không sần sượng 
dù nơi sắc nào, những sắc như thế này đều gọi là sắc ngoại thành sắc nhu. 


Sắc ngoại phỉ sắc nhu đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi sắc nhu. 


Sắc nội phi sắc thích dụng đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc 
nội phi sắc thích dụng. 

Sắc ngoại thành sắc thích dụng đó ra sao? Sắc vừa với công việc làm, sự thích hợp 
với cách làm, trạng thái thích hợp với việc làm của sắc thế nào, những sắc này đều gọi 
là sắc ngoại thành sắc thích dụng (rñpakammañifñatä). 

Sắc ngoại phi sắc thích dụng đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi sắc thích dụng. 


Sắc nội phi sắc sanh đó ra sao? Nhẫn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi 
sắc sanh. 

Sắc ngoại thành sắc sanh đó ra sao? Sự tích tụ của những xứ, cách sanh của sắc như 
thê nào. Những sắc này đêu gọi là sắc ngoại thành sắc sanh (uacay4). 


Sặc ngoại phỉ sắc sanh đó ra sao? Săc xử... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi sắc sanh. 


Sắc nội phỉ sắc thừa kê đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi sắc thừa kê. 
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Sắc ngoại thành sắc thừa kế đó ra sao? Cách sắc vừa sanh liên tiếp (thừa kế) của sắc 
như thê nào. Những sắc này gọi là sắc ngoại thành sắc thừa kê upasamiafi). 


Sắc ngoại phi sắc thừa kê đó ra sao? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc 
ngoại phi sắc thừa kê. 


Sắc nội phi sắc lão đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội phi sắc 
lão. 


Sắc ngoại thành sắc. lão đó ra sao? Cách cũ, sự già, răng lay, tóc bạc, giảm thọ, da dùn, 
sự chín mùi của quyên nơi sắc nào, những sắc nảy gọi là sắc ngoại thành sắc lão (na 
jarafa). 


Sắc ngoại phi sắc lão đó ra sao? Sắc xử... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc ngoại 
phi sắc lão. 


Sắc nội phi sắc vô thường đó ra sao? Nhẫn xử... thân xứ. Những sắc này gọi là sắc nội 
phi sắc vô thường (amiccai4). 

Sắc ngoại thành sặc vô thường đó ra sao? Sự hư, cách mật, cách rã, trạng thái biên đôi, 
thái độ tiêu tan, không còn tôn tại của sắc nào. Những sắc này đều gọi là sắc ngoại thành 
sắc vô thường (7⁄pa aniccai4). 

Sc ngoại phỉ sắc vô thường đó ra sao? Sắc xử... đoàn thực. Những sắc này đêu gọi là 
sắc ngoại phi sắc vô thường. 


Sắc nội phi đoàn thực đó ra sao? Nhãn xử... thân xứ. Những sắc này đều gọi là sắc nội 
phi đoàn thực. 


Sắc ngoại thành đoàn thực đó ra sao? Cơm, bánh tươi, bánh khô, cá, thịt, sữa tươi, sữa 
chua, bơ trong, bơ cục, mỡ, dầu, mật ong, nước mía; hay là những sắc nào khác chung 
có đặng để vào miệng nhai, nuốt cho no bụng mỗi chúng sanh, hoặc từ người dân dã, dù 
chất bô như thế nào mà để nuôi mạng sống cho tất cả chúng sanh. Những sắc này đều 
gọi là sắc ngoại thành đoàn thực (kabalinkarahara). 

Sắc ngoại phi đoàn thực đó ra sao? Sắc xứ... sắc vô thường. Những sắc này đều gọi là 
sắc ngoại phi đoàn thực. 


Tam yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dựt tam đê xiên mình. 
5) Tứ đê xiên miỉnh. 


Sắc y sinh thành (sắc) thủ đó ra sao? Nhãn xứ... thần xứ, nữ quyên, nam quyên, mạng 
quyên. Hay là những sắc nào khác chung có như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, hư không giới, 
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sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc y sinh thành 
(săc) thủ. 


Sắc y sinh phi sắc thủ đó ra sao? Thịnh xứ, thân biểu trị, khẩu biểu tri, sắc khinh, sắc 
nhu, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường. Hay là những sắc nào khác chung có tức là 
sắc XỨ, khí xứ, vị xứ, hư không giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực phi nghiệp tạo. 
Những sắc này gọi là sắc y sinh phi sắc thủ. 


Sắc bất y sinh thành sắc thủ đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới mà phi nghiệp tạo. Những 
sắc này gọi là sắc bât y sinh thành sắc thủ. 


Sắc bất y sinh phi sắc thủ đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới mà phi nghiệp tạo. Những 
sắc này gọi là sắc bất y sinh phi sắc thủ. 


Sắc y sinh thành thủ cảnh thủ đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, nữ quyên, nam quyên, 
mạng quyền. Hay là những sắc nảo khác chung có như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, hư không 
giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc y sinh 
thành thủ cảnh thủ. 


Sắc y sinh phi thủ mà cảnh thú đó ra sao? Thỉnh xứ, thân biểu trì, khâu biểu tri, sắc 
khinh, sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, hoặc sắc nào khác chung có như 
là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, hư không giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp 
tạo. Những sắc này gọi là sắc y sinh phi thủ mà cảnh thủ. 


Sắc bắt y sinh thành thủ cảnh thủ đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới do nghiệp tạo. Những 
sắc này gọi là sắc bât y sinh thành thủ cảnh thủ. 


Sắc bắt y sinh phi thú cảnh thủ đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới mà phi nghiệp tạo. 
Những sắc này gọi là sắc bât y sinh phi thủ cảnh thủ. 


Sắc y sinh thành đối chiễu đó ra sao? Nhãn xứ... vị xử. Những sắc này gọi là sắc y 
sinh thành đôi chiêu (sappafigha). 

Sắc y sinh vô đối chiếu đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc y 
sinh vô đôi chiêu. 

Sắc bất y sinh mà đối chiếu đó ra sao? Xúc xứ. Sắc này gọi là sắc bất y sinh mà đôi 
chiêu. 


Sắc bát y sinh vô đôi chiêu đó ra sao? Thủy giới. Sắc này gọi là sắc bât y sinh vô đôi 
chiêu. 


Sắc y sinh thô đó ra sao? Nhãn xứ... vị xứ. Những sắc này gọi là sắc y sinh thô. 


Sắc y sinh tế đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc y sinh tế ữpa 
upada sukhuma). 


Sắc bắt y sinh thô đó ra sao? Xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc bất y sinh thô. 


Sắc bắt y sinh tế đó ra sao? Thủy giới. Sắc này gọi là sắc bất y sinh tế. 
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Sắc y sinh viễn đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc y sinh viễn 
(ripa upadäa dure). 


Sắc y sinh cận đó ra sao? Nhẫn xử... vị xứ. Những sắc này gọi là sắc y sinh cận (rwnpa 
upada santike). 


Sắc bất y sinh viên đó ra sao? Thủy giới. Sắc này gọi là sắc bất y sinh viễn. 


Sắc bắt y sinh cận đó ra sao? Xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc bât y sinh cận. 


Sắc thủ hữu kiến đó ra sao? Sắc xứ do nghiệp tạo. Sắc này gọi là sắc thủ hữu kiến ñpa 
upadinna sanidassana). 


Sắc thủ bắt kiến đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, nữ quyền, nam quyền, mạng quyên. 
Hay là những sắc nào khác chung có như là khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy 
giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ bất 
kiến (rữpa upädinna anidassana). 


Sắc phi thủ hữu kiến đó ra sao? Sắc xứ mà phi nghiệp tạo. Sắc này gọi là sắc phi thủ 
hữu kiến. 

Sắc phi thủ và bất kiến đó ra sao? Thinh xứ, thân biểu tri, khâu biểu tri, sắc khinh, sắc 
nhu, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường; hay những sắc nào khác chung có như là khí 
xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoản thực phi nghiệp 
tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ và bất kiến. 


Sắc thủ hữu đôi chiêu đó ra sao? Nhãn xứ... thần xứ. Hay là những sắc nào khác chung 
có như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ và xúc xứ do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ 
hữu đôi chiêu (z„pa upaädinna sappafigha). 


Sắc thủ vô đối chiếu đó ra sao? Nữ quyền, nam quyên, mạng quyên, hay là những sắc 
nào khác đồng có như là hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do 
nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ vô đối chiếu. 


Sắc phi thủ hữu đổi chiêu đó ra sao? Thình xứ, hay những sắc nào khác như là sắc xứ, 
khí xứ, vị xứ và xúc xứ mà phi nghiệp tạo. Những sắc nảy gọi là sắc phi thủ hữu đôi 
chiêu. 


Sắc phi thủ vô đối chiếu đó ra sao? Thân biêu tri, khâu biểu tri, sắc khinh, sắc nhu, sắc 
thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, hay là cũng có những sắc chi khác như là hư không 
giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi 
là sắc phi thủ vô đối chiếu. 


Sắc thủ thành đại sung đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới do nghiệp tạo. Những sắc này 
đêu gọi là sắc thủ thành đại sung (zữpa upadinna mahabhữi4). 
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Sắc thủ phi đại sung đó ra sao? Nhãn xử... thân xứ, nữ quyên, nam quyền, mạng quyên, 
cũng có những sắc chi khác như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, hư không giới, sắc sanh, sắc 
thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này đều gọi là sắc thủ phi đại sung. 


Sắc phỉ thú thành đại sung đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới đều phi nghiệp tạo. Những 
sắc này đều gọi là sắc phi thủ thành đại sung. 


Sắc phi thủ và phỉ đại sung đó ra sao? Thinh xứ, thân biểu tri, khẩu biểu tri, sắc khinh, 
sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, cũng có sắc chi khác như là sắc xứ, khí 
xứ, vị xứ, hư không giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những 
sắc nảy đều gọi là sắc phi thủ và phi đại sung. 


Sắc thủ thô đó ra sao 2 Nhẫn xứ... thân xứ, cũng có sắc chi khác như là sắc xứ, khí xứ, 
vị Xứ, xúc xứ do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ thô. 


Sắc thủ tế đó ra sao? Nũ quyên, nam quyền, mạng quyền, cũng có sắc chi khác như là 
hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc 
này gọi là sắc thủ tế. 


Sắc phi thủ thô đó ra sao? Thình xứ, cũng có sắc chi khác như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ 
và xúc xứ mà phi nghiệp tạo. Những sắc này đêu gọi là sắc phi thủ thô. 


Sắc phi thủ tế đó ra sao? Thân biêu tr1, khâu biểu tri, sắc khinh, sắc nhu, sắc thích dụng, 
sắc lão, sắc vô thường, hay cũng có sắc chỉ khác như là hư không giới, thủy giới, sắc 
sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc này đều gọi là sắc phi thủ 
tế. 


Sắc thủ viễn đó ra sao? Nữ quyên, nam quyền, mạng quyền, cũng có sắc chỉ khác như 
là hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc 
này gọi là sắc thủ viên. 


Sắc thủ cận đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, hay cũng có sắc chỉ khác như là sắc xứ, khí 
xứ, vị xứ, xúc xứ do nghiệp tạo. Những sắc này đêu gọi là sắc cận (zữøa anupadinna 
dure). 


Sắc phỉ thủ cận đó ra sao? Thịnh xử, hay là những sắc chi khác như là sắc xứ, khí xứ, 
vị xứ và xúc xứ mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ cận ứữpa 
qanupadinna santike). 


Sắc thủ cảnh thủ và thấy đặng đó ra sao? Sắc xứ do nghiệp tạo. Sắc này gọi là sắc thủ 
cảnh thủ và thây đặng. 


Sắc thủ cảnh thủ mà bắt kiến đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, nữ quyền, nam quyên, 
mạng quyên, hay là những sắc chi khác tức là khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy 
giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ 
cảnh thủ mà bắt kiến. 


Sắc phi thủ cảnh thủ mà hữu kiến đó ra sao? Sắc xứ mà phi nghiệp tạo. Sắc này gọi 
là săc phi thủ cảnh thủ mà hữu kiên. 
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Sắc phi thủ cảnh thủ và bất kiến đó ra sao? Thinh xứ, thân biểu tri, khâu biểu tri, sắc 
khinh, sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, hay cũng có sắc chi khác như là 
khí xứ, vị xứ, xúc xứ, hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà 
phi nghiệp tạo. Những sắc này đều gọi là sắc phi thủ cảnh thủ và bất kiến. 


Sắc thủ cảnh thủ hữu đỗi chiếu đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, hay cũng có sắc chỉ 
khác như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ và xúc xứ đo nghiệp tạo. Những sắc nảy gọi là sắc thủ 
cảnh thủ hữu đối chiếu. 


Sắc thủ cảnh thủ vô đối chiếu đó ra sao? Nữ quyên, nam quyền, mạng quyên, hay cũng 
có sắc chi khác như là hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do 
nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ vô đối chiếu. 


Sắc phi thủ cảnh thủ hữu đỗi chiếu đó ra sao? Thịnh xứ, hay cũng có sắc chỉ khác như 
là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ cảnh 
thủ hữu đối chiếu. 

Sắc phi thủ cảnh thủ vô đối chiếu đó ra sao? Thân biểu tri, khâu biểu tri, sắc khinh, 
sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, hay cũng có sắc chi khác như là hư 
không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc 
nảy gọi là sắc phi thủ cảnh thủ vô đối chiếu. 


Sắc thủ cảnh thủ thành đại sung đó ra sao? Xúc xứ và thủy giới do nghiệp tạo. Những 
sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ thành đại sung. 


Sắc thủ cảnh thủ phủ đại sung đó ra sao? Nhãn xứ... thần xứ, nữ quyên, nam quyên, 
mạng quyên, cũng có sắc chi khác như là sắc xứ, khí xứ, vị xứ, hư không giới, sắc sanh, 
sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ phi đại 
sung. 


Sắc phi thủ cảnh thủ thành đại sung đó ra sao? Xúc xứ và thủy chất mà phi nghiệp 
tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ cảnh thủ thành đại sung. 


Sắc phi thủ cảnh thủ phỉ đại sung đó ra sao? Thỉnh xứ, thân biểu tri, khâu biểu tri, sắc 
khinh, sắc nhu, sắc thích dụng, sắc lão, hay cũng có sắc chi khác như là sắc xứ, khí xứ, 
vị xứ, hư không giới, sắc sanh, sắc tiễn và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc này 
gọi là sắc phi thủ cảnh thủ phi đại sung. 


Sắc thủ cảnh thủ thô đó ra sao? Nhãn xứ... thân xứ, cũng có sắc chi khác nữa như là 
sắc xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ thô. 


Sắc thủ cảnh thủ tế đó ra sao? Nữ quyên, nam quyên, mạng quyên, cũng có sắc chỉ 
khác như là hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực do nghiệp tạo. 
Những sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ tế. 


Sắc phi thủ cảnh thủ thô đó ra sao? Thịnh xứ, cũng có sắc chỉ khác như là sắc xứ, khí 
xứ, vị xứ, xúc xứ mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ cảnh thủ thô. 
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Sắc phỉ thủ cảnh thú tế đó ra sao? Thân biêu tri, khâu biểu tri, sắc khinh, sắc nhu, sắc 
thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, cũng có sắc chi khác như là hư không giới, thủy giới, 
sắc sanh, sác thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ 
cảnh thủ tế. 


Sắc thủ cảnh thủ viên đó ra sao? Nữ quyên, nam quyên, mạng quyên, cũng có sắc chi 
khác như là hư không giới, thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kê và đoàn thực do nghiệp tạo. 
Những sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ viên. 


Sặc thủ cảnh thủ cận đó ra sao? Nhãn xử... thân xứ, cũng có sắc chi khác như là sắc 
xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ do nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc thủ cảnh thủ cận. 


Sắc phi thủ cảnh thủ viễn đó ra sao? Thân biêu tri, khẩu biểu tri, sắc khinh, sắc nhu, 
sắc thích dụng, sắc lão, sắc vô thường, hay cũng có sắc chi khác như là hư không giới, 
thủy giới, sắc sanh, sắc thừa kế và đoàn thực mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là 
sắc phi thủ cảnh thủ viễn. 


Sắc phi thủ cảnh thủ cận đó ra sao? Thình xứ, cũng có sắc chỉ khác nữa như là sắc xứ, 
khí xứ, vị xứ, xúc xứ mà phi nghiệp tạo. Những sắc này gọi là sắc phi thủ cảnh thủ cận. 


Sắc hữu đối chiếu thành quyển đó ra sao? Nhãn quyền... thân quyền. Những sắc này 
gọi là sắc hữu đôi chiêu thành quyên. 

Sắc hữu đối chiễu phi quyền đó ra sao? Sắc xứ... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc hữu 
đôi chiêu phi quyên. 

Sắc vô đối chiếu thành quyên đó ra sao? Ñữ quyên, nam quyền, mạng quyền. Những 
sắc này gọi là sắc vô đối chiếu thành quyên. 


Sắc vô dỗi chiếu và phi quyền đó ra sao? Thân biểu tri... đoàn thực. Những sắc này 
gọi là sắc vô đối chiếu và phi quyền. 


Sắc hữu đối chiếu thành đại sung đó ra sao? Xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc hữu 
đôi chiêu thành đại sung (nahabhữi4). 

Sắc hữu đối chiễu phỉ đại sung đó ra sao? Nhãn xứ... Vị xứ. Những sắc này gọi là sắc 
hữu đôi chiêu phi đại sung. 

Sắc vô đối chiếu thành đại sung đó ra sao? Thủy chất. Sắc này gọi là sắc vô đôi chiếu 
thành đại sung. 

Sắc vô đỗi chiếu và phỉ đại sung đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi 
là sắc vô đôi chiêu và phi đại sung. 


Sắc quyên thô đó ra sao? Nhãn quyền... thân quyền. Những sắc này gọi là sắc quyền 
thô. 

Sắc quyền tế đó ra sao? Nữ quyền, nam quyền, mạng quyền. Những sắc nảy gọi là sắc 
quyên tế. 
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Sắc phi quyên thô đó ra sao? Sắc xử... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc phi quyên thô. 


Sắc phi quyên tế đó ra sao? Thân biêu tri và đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
quyên tê. 


Sắc quyên viên đó ra sao ? Nữ quyên, nam quyên và mạng quyên. Những sắc này gọi là 
sắc quyên viên. 


Sắc quyền cận đó ra sao? Nhãn quyên... thân quyên. Những sắc này gọi là sắc quyên 
cận. 


Sắc phí quyên viễn đó ra sao? Thân biêu tri... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
quyên viên. 


Sắc phi quyên cận đó ra sao? Sắc xứ... xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc phi quyên 
cận. 


Sắc đại sung thô đó ra sao? Xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc đại sung thô. 
Sắc đại sung tế đó ra sao? Thủy chất. Sắc này gọi là sắc đại sung tế. 


Sắc phi đại sung thô đó ra sao? Nhãn xứ... vị xứ. Những sắc này gọi là sắc phi đại 
sung thô. 


Sắc phí đại sung tế đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi đại 
sung tê. 


Sắc đại sung viên đó ra sao? Thủy chât. Sắc này gọi là sắc đại sung viên. 
Sắc đại sung cận đó ra sao? Xúc xứ. Những sắc này gọi là sắc đại sung cận. 


Sắc phỉ đại sung viễn đó ra sao? Nữ quyền... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi 
đại sung viên. 


Sặc phi đại sung cận đó ra sao? Nhẫn xứ... vị xứ. Những sắc này gọi là sắc phi đại 
sung cận. 


Sắc thấy đặng tức là sắc xứ. Sắc nghe đặng tức là thinh xứ. Sắc biết đặng tức là khí xứ, 
vị xứ và xúc xứ. Sắc biệt rõ đặng băng tâm tức là tât cả sắc pháp. 


Tứ yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dựt tứ để xiên mình. 


6) Ngũ đề xiễn minh. 
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Sắc gọi là địa chất đó ra sao? Sắc nào mà cứng sượng, sự cứng, cách cứng, vật cứng, 
trạng thái cứng, hoặc bên trong, hoặc bên ngoài, hoặc thành thủ, hoặc thành phi thủ. 
Những sắc này gọi là địa chât (oathavidhafu). 


Sắc gọi là thúy chất đó ra sao? Sắc nào có chơn tướng chảy ra, quên lại, hay sự nhỉ, 
ướt, tươm của sắc hoặc bên trong, hoặc bên ngoài, hoặc thành thủ, hoặc thành phi thủ, 
dù thê nào những sắc này đêu gọi là thủy chât (podhau). 


Sắc mà gọi là hóa chất đó ra sao? Sự nóng, cách nóng, sự âm, cách âm, sự nực, cách 
nực, hoặc bên trong, hoặc bên ngoài, hoặc thành thủ, hoặc thành phi thủ, dù thê nào 
những sắc này đêu gọi là hỏa chât (@/odhafu). 


Sắc mà gọi là phong chất đó ra sao? Gió nào của sắc lay động qua lại, hoặc bên trong, 
hoặc bên ngoài, hoặc thành thủ, hoặc thành phi thủ, dù thế nào những sắc này đều gọi 
là phong chất (»ãyodhãñu). 


Sắc mà gọi là y sinh đó ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc y sinh 
(rupa upad3). 


Ngũ yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dứt ngũ đê xiên mình. 


7) Lục đề xiến minh. 


Sắc mà nhãn thức có thể biết tức là sắc xứ. Sắc mà nhĩ thức có thê biết tức là thinh xứ. 

Sắc mà tỷ thức có thể biết tức là khí xứ. Sắc mà thiệt thức có thể biết tức là vị xứ. Sắc 

mà thân thức có thê biệt tức là xúc xứ. Sắc mà ý thức có thê biệt tức là tât cả sắc pháp. 
Lục yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 


Dứt lục để xiên mình. 


8) Thất đề xiễn mỉnh. 


Săc mà nhãn thức nên biêt tức là săc xứ. Săc mà nhĩ thức nên biệt tức là thinh xứ. Sắc 
mà tỷ thức nên biệt tức là khí xứ. Săc mà thiệt thức nên biệt tức là vị xứ. Săc mà thân 
thức nên biêt tức là xúc xứ. Săc mà ý giới nên biệt tức là sắc xứ, thính xứ, khí xứ, vị xứ 
và xúc xứ. Sắc mà ý thức giới nên biệt tức là tât cả sắc pháp. 

Thât yêu hiệp sắc chỉ có bây nhiêu. 


Dúứt thất đề xiển mình. 


9) Bát đề xiến minh. 
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Sắc mà nhãn thức đáng biết tức là sắc xứ. Sắc mà nhĩ thức đáng biết tức là thinh xứ. Sắc 
mà tỷ thức đáng biết tức là khí xứ. Sắc mà thiệt thức đáng biết tức là vị xứ. Sắc mà thân 
thức đáng biết bằng cách đụng sướng tức là xúc thích hợp (tâm), có thê biết bằng cách 
đụng khổ tức là xúc không thích hợp (tâm). Sắc mà ý gIỚI CÓ thê biết tức là sắc xứ, thỉnh 
xứ, khí xứ, vị xứ và xúc xứ. Sắc mà ý thức giới có thê biết tức là tất cả sắc pháp. 


Bát yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 


Dút bát đề xiển mình. 
10) Cửu đề xiễn minh. 


Sắc mà gọi là nhãn quyền đó ra sao? Sắc nào là thanh triệt nương sắc tứ đại sung... 
đây hoặc gọi là nhãn... hoặc gọi nhà không. Những sắc này gọi là nhãn quyên. 
Sắc mà gọi là nhĩ quyên... gọi là tỷ quyên... gọi là thiệt quyên... gọi là thân quyên... 
gọi là nứ quyên... gọi là nam quyên... gọi là mạng quyên đó ra sao? Khi nào có sự 
sông còn, hiện hành, hiện hữu, hiện tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, sự 
dinh dưỡng, cai quản đặng sống còn của sắc pháp, dù như thế nào những sắc này đều 
gọi là sắc mạng quyên. 
Sắc phi mạng quyền đó ra sao ? Sắc xứ... đoàn thực. Những sắc này gọi là sắc phi mạng 
quyên. 

Cửu yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 


Dứt cửu đề xiển mình. 
11) Thập đề xiễn minh. 


Sắc mà gọi là nhãn quyên đó ra sao? Nhãn nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung... 
đây cũng gọi là nhãn... cũng gọi là nhà không. Những sắc này đều gọi là nhãn quyền. 
Sắc mà gọi là nhĩ quyền... gọi là tỷ quyên... gọi là thiệt quyển... gọi là thân quyền... 
gọi là nữ quyên... gọi là nam quyền... gọi là mạng quyên đó ra sao? Khi nào có sự 
sông còn, hiện hành, hiện hữu, hiện tồn, đang liên tiếp, đang còn, hành vi đang còn, sự 
dinh dưỡng, sự cai quản đặng sống còn của sắc pháp, dù như thế nào những sắc này đều 
gọi là sắc mạng quyên. 


Sắc phi quyền mà hữu đỗi chiếu đó ra sao? Sắc xứ... xúc xứ. Những sắc này đều gọi 
là sắc phi quyền mà hữu đối chiếu. 


Sắc phi quyền mà vô đối chiếu đó ra sao? Thân biểu tri... đoàn thực. Những sắc này 
đều gọi là sắc phi quyên vô đôi chiêu. 


Thập yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 
Dứt thập đê xiến mình. 
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-_ Sắc mà gọi là nhãn xứ đó ra sao? Nhãn nào là sắc thần kinh nương sắc tứ đại sung... 
Đây cũng gọi là nhãn... cũng gọi nhà không. Những sắc này gọi là nhãn xứ. 


-_ Sức mà gọi là nhĩ xứ... gọi là tỷ xứ... gọi là thiệt xứ... gọi là thân xứ... gọi là sặc xứ... 
gọi là thỉnh xứ... gọi là khí xứ... gọi là vị xứ... gọi là xúc xứ đó ra sao? Địa chât... 
cũng gọi là xúc, cũng gọi là xúc giới. Những sắc này đêu gọi là xúc xứ. 


-_ Sắc bất kiên vô đổi chiêu mà liên hệ trong pháp xứ đó ra sao? Nữ quyên... đoàn thực. 
Những sắc này đêu gọi là sắc bât kiên vô đôi chiêu mà liên hệ trong pháp xứ. 


Thập nhứt yếu hiệp sắc chỉ có bấy nhiêu. 
Dứt thập nhữứt đề xiến mình. 
Dứt nhân sắc. 


Hết đoạn 8.000 chữ phần thứ tám. 


Hài hướng phước đến tất cả chúng sanh, nhứt là các vị Chư thiên có oai lực hộ trì Tạng Diệu pháp đặng thạnh hành. 


Sài Gòn 06 - 06 - 1975 (27 - 04- 2518) Việt nam. 
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Phần D. THIÊN TOÁT YÊU 
I. TOÁT YÊU ĐẦU ĐÈ TAM (Tikamatikäã) 


Chư pháp thiện là chỉ? Ba căn thiện là vô tham, vô sân và vô si; thọ uẫn, tưởng uẫn, 
hành uân và thức uân tương ưng với căn thiện; thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp có 
căn thiện làm sở sanh. Những chơn tướng này gọi là chư pháp thiện. 


Chư pháp bắt thiện là chỉ? Ba căn bất thiện là tham, sân, sĩ và phiền não đồng nương 
căn bất thiện; thọ uân, tưởng uân, hành uẫn và thức uân tương ưng với căn bắt thiện; 
thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp có căn bất thiện làm sở sanh. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp bắt thiện. 


Chư pháp vô ký là chí? DỊ thục quả của pháp bất thiện và thiện nương Dục giới, Sắc 
giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uẩn, tưởng uẫn, hành uấn, thức uân; pháp thành 
tố (#iriyä) phi thiện, phi bất thiện và phi nghiệp quả, tất cả sắc pháp luôn vô vi giới 
(asankhatadhatu). 


Chu pháp tương ng lạc thọ là chỉ? Tưởng uân, hành uầẫn và thức uẫn tương ưng với 
lạc thọ, Tâm dục giới, sắc giới và siêu thế làm sở sanh của lạc thọ. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp tương ưng lạc thọ. 


Chư pháp tương ưng khổ thọ là chỉ? Tưởng uân, hành uẫn và thức uẫn tương ưng với 
khô thọ, tâm Dục giới làm sở sanh cho khô thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
tương ưng khô thọ. 


Chư pháp tương ưng phi khổ phi lạc thọ là chỉ? Tưởng uân, hành uân và thức uẫn 
tương ưng với phi khô phi lạc thọ, tâm Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế làm 
sở sanh cho phi khổ phi lạc thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng phi 
khổ phi lạc thọ. 


Chu pháp đị thục quả là chí? DỊ thục quả của bất thiện và thiện Dục giới, Sắc giới, VÔ 
sắc giới và siêu thế, tức là thọ uẫn, tưởng uân, hành uân và thức uân thuộc về pháp dị 
thục quả. Những chơn tướng này gọi là chư pháp dị thục quả. 


Chư pháp đị thục nhân là chỉ? Pháp bất thiện và pháp thiện Dục giới, Sắc giới, Vô sắc 
giới và siêu thế, tức là thọ uần, tưởng uần, hành uần và thức uẫn. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp dị thục nhân. 

Chư pháp phi đị thục quả phi dị thục nhân là chỉ? Pháp thành tô phi thiện phi bất thiện 
và phi nghiệp quả của tất cả sắc pháp luôn vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp phi dị thục quả phi dị thục nhân. 


Chu pháp thành do thủ và cảnh thú là chỉ? Dị thục quả của thiện và bắt thiện do phần 
pháp lậu sanh theo Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới, tức là thọ uẫn, tưởng uẫn, hành 
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uân, thức uẫn và sắc nghiệp tạo. Những chơn tướng này gọi là chư pháp thành do thủ và 
cảnh thủ. 


Chư pháp phi thành do thú mà cảnh thủ là chỉ? Pháp thiện và bất thiện còn bị lậu biết 
sanh theo Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới, tức là thọ uân, tưởng uẫn, hành uẫn và thức 
uân; pháp thành tổ (¿riyä;) phi thiện, phi bắt thiện, phi nghiệp quả và sắc phi nghiệp tạo. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi thành do thủ mà cảnh thủ. 


Chư pháp phi thành do thủ và phi cảnh thủ là chỉ? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi thành do thủ và phi cảnh thủ. 


Chư pháp phiên toát và cảnh . phiền não là chỉ? Ba căn bất thiện là tham, sân, s¡ và 
phiền não đồng y trụ với căn bắt thiện; thọ uẫn, tưởng uân, hành uân, thức uân mà tương 
ưng với căn bắt thiện; thân nghiệp, khẩu nghiệp và ý nghiệp có căn bất thiện làm sở 
sanh. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phiền toái và cảnh phiền não. 


Chư pháp phi phiền toái mà cảnh phiền não là chỉ? Pháp thiện và pháp vô ký còn lệ 
thuộc lậu trong Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân, thọ uân, tưởng uân, hành 
uân và thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi phiên toái mà cảnh phiên 
não. 


Chư pháp phi phiền toái và phi cảnh phiền não là chỉ? Đạo, quả siêu thế Và VÔ VI BIỚI. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi phiên toái và phi cảnh phiên não. 


Chư pháp hữu tâm hữu tứ là chỉ? Thọ uân, tưởng uân, hành uân và thức uân tương ưng 
với tâm, tứ (trừ tầm, tứ). Tâm dục giới, sắc giới và siêu thế còn nương pháp hữu tầm 
hữu tứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu tầm hữu tứ. 


Cư pháp vô tầm hữu tứ là chỉ? Thọ uẫn, tưởng uân, hành uân và thức uẫn trong cõi vô 
tầm hữu tứ tức là Sắc giới và siêu thế (trừ tứ). Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
vô tầm hữu tứ. 


Chư pháp vô tâm vô tứ là chỉ? Thọ uân, tưởng uân, hành uân và thức uân trong cõi vô 
tâm vô tứ tức là Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thê luôn cả sắc pháp và vô vi 
giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp vô tâm vô tứ. 


Chư pháp đồng sanh với (pháp) hý là chỉ? Sở sanh của pháp hỷ là Tâm dục giới, sắc 
giới và siêu thế, tức là thọ uấn.. . thức uẫn tương ưng với pháp hỷ (trừ pháp hý). Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp đông sanh với pháp hỷ. 


Chu pháp đồng sanh với lạc thọ là chỉ? Tưởng uẫn, hành uân và thức uẫn tương ưng 
với lạc thọ, tâm Dục giới, Sắc giới và siêu thế làm sở sanh của lạc thọ. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với lạc thọ. 

Chư pháp đồng sanh với xả thọ là chỉ? Tưởng uân, hành uẫn và thức uân tương ưng 
với xả thọ, tâm Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế làm sở sanh cho xả thọ. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với xả thọ. 
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Chư pháp sơ đạo tuyệt trừ là chỉ? Tam triền tức là thân kiến (triền), hoài nghỉ (triỀn) và 
giới câm thủ (triên). 


Trong tam triển đó mà thân kiến triển là chỉ? Phàm phu trong đời này kẻ thiếu học 
không đặng gặp bậc Thánh, không thông pháp của bậc Thánh, không tập rèn theo pháp 
của bậc Thánh, không gặp trí thức, chăng thông pháp của trí thức, chẳng tập rèn theo 
pháp của trí thức như: 

- Nhận thấy sắc uấn là ta, nhận thấy ta có sắc uân, nhận thấy sắc uân ở trong ta, nhận 
thấy ta có trong sắc uấn. 
- Nhận thấy thọ uần là ta, nhận thấy ta có thọ uân, nhận thấy thọ uẫn ở trong ta, nhận 
thấy ta có trong thọ uấn. 
- Nhận thấy tưởng uấn là ta, nhận thấy ta có tưởng uấn, nhận thấy tưởng uẫn ở trong 
ta, nhận thấy ta có trong tưởng uân. 
- Nhận thấy hành uần là ta, nhận thấy ta có hành uân, nhận thấy hành uân ở trong ta, 
nhận thấy ta có trong hành uấn. 
- Nhận thấy thức uân là ta, nhận thấy ta có thức uẫn, nhận thấy thức uân ở trong ta, 
nhận thấy ta có trong thức uân. 





Nhận thấy thức uân là ta tức là thiên kiến, hoang vu kiến, khuyết phạp kiến, cừu địch 
kiến, biến hoá kiến, triền kiến, sự tự chấp, sự chấp trước, sự có chấp, sự chấp Sa1, trạng 
thái sai, tà đạo, đường lỗi xấu, giáo phái phát nguyên điêu tàn và cách chấp theo khinh 
thị. Những chơn tướng này gọi là thân kiến triền có trong khi đó. 


Hoài nghỉ (triền) trong khi có ra sao? Hoài nghi Phật, Pháp, Tăng; hoài nghĩ điều học, 
hoài nghi quá khứ, hoải nghi vị lai, hoài nghi quá khứ và vị lai, hoài nghi pháp y tương 
sinh (paficcamuppaaa) là pháp y tương sinh có phải do duyên trợ tạo mới sanh ra chăng? 
Cách lừng chừng, động tác lừng chừng, sự lừng chừng, sự xét thấy lạ lùng khác biệt, sự 
quyết đoán cảnh không đặng, sự nhận thấy thành hai khía cạnh, sự nhận thấy như đường 
rẽ hai, sự không thể quyết một, sự tính lớ thớ, suy xét lừng chừng, sự không thể trọn 
tính, sự sần sượng của tâm, sự tràn lan của tánh. Những chơn tướng như thế gọi là hoài 
nghi (trin). 


Giới cấm thủ (triên) trong khi có ra sao? Chúng ngoại giáo Sa-môn, Bà-la-môn nhận 
thấy sự trong sạch do giới, do tu hành, do thực hành trì giới mà có sự nhận thấy bằng 
cách thiên kiến như là: 
- Nhận thấy sắc uấn là ta, nhận thấy ta có sắc uân, nhận thấy sắc uẫn ở trong ta, nhận 
thấy ta trong sắc uấn. 
- Nhận thấy thọ uân là ta, nhận thấy ta có thọ uấn, nhận thấy thọ uẫn ở trong ta, nhận 
thấy ta trong thọ uấn. 
- Nhận thấy tưởng uân là ta, nhận thấy ta có tưởng uân, nhận thấy tưởng uân ở trong 
ta, nhận thấy ta trong tưởng uấn. 
- Nhận thấy hành uân là ta, nhận thấy ta có hành uẫn, nhận thấy hành uẫn ở trong ta, 
nhận thấy ta trong hành uâẫn. 
- Nhận thấy thức uân là ta, nhận thấy ta có thức uấn, nhận thấy thức uẫn ở trong ta, 
nhận thấy ta trong thức uần. 
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Những chơn tướng nảy gọi là giới cắm thủ (triển). 


Cư pháp sơ đạo tuyệt trừ trong khi có ra sao? Tam triỀn này và phiền não đồng nương 
với tam triền đó tức là thọ uần... thức uẫn tương ưng với tam triền đó, luôn cả thân 
nghiệp, khẩu nghiệp và ý nghiệp mà có tam triỀn này làm sở sanh. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp sơ đạo tuyệt trừ. 


Chu pháp ba đạo cao tuyệt trừ trong khi có ra sao? Tham, sân, sỉ ngoài ra và phiền não 
đồng nương với tham, sân, sĩ đó tức là thọ uân... thức uấn tương ưng với tham, sân, sĩ 
luôn cả thân nghiệp, khẩu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, si làm sở sanh. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ba đạo cao tuyệt trừ. 


Chư pháp phi sơ đạo và phi ba đạo cao tuyệt trừ trong khi có ra sao? Pháp thiện và 
pháp vô ký trong Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uần... thức uấn, 
luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi sơ đạo và phi 
ba đạo cao tuyệt trừ. 


Chu pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ trong khi có ra sao? Tam triền tức là thân kiến 
(triên), hoài nghi (triên) và giới cầm thủ (triên). 


Cả tam triền đó mà £hân kiến (friền) trong khi có ra sao?... đây gọi là thân kiến (triển). 
Hoài nghỉ (triển) trong khi có ra sao?... đây gọi là hoài nghỉ (triền). 
Giới cắm thủ (triỀn) trong khi có ra sao?... đây gọi là giới câm thủ (triền). 


Cả tam triền và phiền não đồng nương tam triền đó, thọ uẫn... thức uẫn tương ưng với 
tam triên luôn cả thân nghiệp, khâu nghiệp vả ý nghiệp mà có tam triên làm sở sanh. 
Những chơn tướng đó gọi là chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 


Tam triển tức là thân kiến (triền), hoài nghi (triền), giới cấm thủ (triền). Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp sơ đạo tuyệt trừ. 


Tham, sân và si đồng nương với tam triền đó. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 


Phiền não đồng nương với tham, sân, si ấy tức là thọ uẫn... thức uẫn tương ưng với 
tham, sân, sĩ đó luôn cả thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, sĩ làm 
sở sanh. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 


Chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ ra sao? Tham, sân, s1 ngoài ra. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ. phiền não đồng nương với 
tham, sân, si và thọ uân... thức uẫn tương ưng với tham, sân, si luôn cả thân nghiệp, 
khâu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, si làm sở sanh. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ. 


Chư pháp phí hữu nhân sơ đạo và ba đạo cao tuyệt trừ ra sao? Trừ ra pháp tuyệt trừ, 
còn pháp thiện, bất thiện và vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức 
là thọ uân, tưởng uấn, hành uân và thức uân luôn tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi hữu nhân sơ đạo và ba đạo cao tuyệt trừ. 
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Chu pháp nhân sanh tử trong khi có ra sao? Pháp bất thiện và pháp thiện còn nương 
pháp lậu trong Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là thọ uân... thức uân. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp nhân sanh tử. 


Chu pháp nhân đến níp-bàn trong khi có ra sao? Bôn đạo siêu thế. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp nhân đên níp-bàn. 


Chư pháp phi nhân sanh tử và phi nhân đến níp-bàn trong khi có ra sao? DỊ Thục quả 
của bắt thiện và thiện nơi Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uân.. 
thức uấn, pháp thành tô (#iy) phi thiện, phi bất thiện và phi nghiệp quả, luôn cả sắc 
pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi nhân sanh tử và phi nhân 
đến níp-bản. 


Chư pháp hữu học trong khi có ra sao? Bôn đạo và ba quả siêu thế tầm thường. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp hữu học (sekkha dhammđ). 


Chư pháp vô học trong khi có ra sao? Vô học quả cao tột tức là quả A-la-hán. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp vô học (asekkha dhammđ). 


Chư pháp phi hữu học và phi vô học trong khi có ra sao? Trừ ra pháp hữu học, pháp 
vô học, còn pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra trong Dục giới, Sắc giới 
và Vô sắc giới tức là thọ uân.... thức uân, luôn tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp phi hữu học và phi vô học. 


Chu pháp hy thiểu trong khi có ra sao? Tất cả pháp trong Dục giới như là thiện, bất 
thiện và vô ký, tức là sắc uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hy 
thiêu (0›ari114 dhammg). 


Cư pháp đáo đại trong khi có ra sao? Pháp thiện và vô ký trong Sắc giới, Vô sắc giới 
tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp đáo đại. 


Chu pháp vô lượng trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp vô lượng (a2pamana dhammđ). 


Chư pháp biết cảnh hy thiểu trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu nào 
sanh ra khai đoan cho pháp hy thiêu. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biêt cảnh 
hy thiêu (pari14 dhammđ). 


Cư pháp biết cảnh đáo đại trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu nào 
mở môi cho pháp đáo đại. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biệt cảnh đáo đại. 


Chư pháp biết cảnh vô lượng trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu 
nào khai đoan pháp vô lượng. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biệt cảnh vô lượng. 


Chư pháp ty hạ trong khi có ra sao? Ba nhân bắt thiện là tham, sân, sỉ và phiền não 
đồng sở y với tham, sân, sĩ đó tức là thọ uấn... thức uân tương ưng với tham, sân, s1, 
luôn cả thân nghiệp, khẩu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, si làm sở sanh. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ty hạ (ma dhammđ). 
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Chu pháp trung trong khi có ra sao? Thiện và vô ký còn liên hệ với pháp lậu nương 
Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là sắc uẫn... thức uân. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp trung (naj/hữna dhamm). 


Chư pháp tỉnh lương trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp tĩnh lương (pa—fä dhammđ). 


Cư pháp tà cho quả nhứt định (đời sau liên tiếp) ra sao? Ngũ nghiệp vô gián và tà 
kiên nhứt định. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tà cho quả nhứt định (đời sau 
liên tiêp). 

Chư pháp chánh cho quả nhứt định (liên tiếp sát-na) ra sao? Bồn đạo siêu thế. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp chánh cho quả nhút định (liên tiêp sát-na). 


- Chư pháp bắt định (ngoài ra hai phần trên) ra sao? Trừ ra những pháp trên rồi, còn 
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pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra thuộc về Dục giới, Sắc giới, Vô sắc 
giới và siêu thê tức là thọ uân... thức uân, luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp bât định (ngoài ra 2 phân trên) (aniyata dhammđ). 


Chư pháp có đạo là cảnh trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu nào 
sanh ra khai đoan cho Thánh đạo. Những chơn tướng này gọi là chư pháp có đạo là cảnh. 


Chư pháp có đạo là nhân trong khi có ra sao? 


Trừ chi của đạo rồi, còn thọ uân... thức uân tương ưng với chi đạo tập hợp với Thánh 
quả. Những chơn tướng này gọi là chư pháp có đạo là nhân (m„aggahetuka dhammđ). 


Chánh kiến của bậc tập hợp với Thánh đạo cũng gọi là đạo, cũng là nhân, (cho nên) trừ 
chánh kiến còn lại thọ uẫn... thức uẫn mà tương ưng với chánh kiến đó. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp có đạo là nhân naggahe dhammđ). 


Chư pháp có đạo là trưởng trong khi có ra sao? 


Những pháp tức là tâm và sở hữu nào làm cho Thánh đạo thành trưởng sanh ra đó. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp có đạo là trưởng (waggadhipatino dhammđ). 


Thọ uấn. .. thức uấn tương ưng với thâm trưởng của bậc đã tập hợp Thánh đạo và đang 
tu tiên đạo (trừ thâm). Những chơn tướng này gọi là chư pháp có đạo là trưởng. 


Chư pháp sanh tôn trong khi có ra sao? Những pháp nào sanh rồi, thành rồi, sanh đều 
đủ rồi, sanh ra rồi, đã sanh rồi, đã hiện hành, vĩ đáo, toàn đáo, đã trụ đều trong phần sanh 
rồi, yếu hiệp lại là sắc, thọ, tưởng, hành, thức. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
sanh tồn (uppannä dhamm). 


Chư pháp chưa sanh trong khi có ra sao? Những pháp nào chưa sanh, chưa thành, chưa 
sanh đều đủ, chưa sanh ra, chưa hiện hành, chưa khởi sanh, chưa vĩ đáo, chưa toàn đáo, 
chưa trụ đều trong phần sanh, yếu hiệp lại là sắc, thọ, tưởng, hành, thức. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp chưa sanh (a#uppanna dhammđ). 
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Chư pháp sẽ sanh (vì có nhân sẵn) trong khi có ra sao? Dị thục quả của pháp thiện và 
bất thiện mà chưa cho quả nương cõi Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là 
thọ uấn... thức uấn, luôn cả sắc nghiệp tạo. Những chơn tướng này gọi là chư pháp sẽ 
sanh (vì có nhân sẵn) („pãdino dhamml). 


Chu pháp quá khứ trong khi có ra sao? Những pháp nào đã qua, đã diệt, đã lìa, đã biến 
mắt, đã biến đổi mắt đi rôi, đã đến sự tiêu diệt, đã sanh lìa rồi và đi luống qua, thuộc về 
phần đã qua tức là sắc, thọ, tưởng, hành, thức. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
quá khứ (afa dhammđ). 


Chư pháp vị lai trong khi có ra sao? Những pháp nào chưa sanh, chưa thành tựu, chưa 
sanh đều đủ, chưa đặng sanh ra, chưa sanh đơn độc, chưa đặng hiện hành, chưa đặng 
phát ra, chưa sanh ra đều đủ, chưa phải còn đều đủ, chưa lai đáo, yếu hiệp lại thành phần 
chưa lai đáo như là sắc, thọ, tưởng, hành, thức. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
VỊ lai. 

Chư pháp hiện tại trong khi có ra sao? Những pháp nào đang sanh, đang thành, đang 
đều đủ, đang đặng sanh, đơn độc sanh, đang hiện hành, đang phát ra, đang phát ra đều 
đủ, đang trụ đều đủ, đang trụ một mình, yêu hiệp chỉ phần hiện tại tức là sắc, thọ, tưởng, 
hành, thức. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hiện tại. 


Chư pháp biết cảnh quá khứ trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu nào 
phát sanh ra do pháp quá khứ khai đoan. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biết 
cảnh quá khứ. 

Chư pháp biết cảnh vị lai trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu nào 
phát sanh ra do pháp vị lai khai đoan. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biết cảnh 
vị lai (anagatarammana dhammđ). 


Chư pháp biết cảnh hiện tại trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu nào 
phát sanh ra do pháp hiện tại khai đoan. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biệt 
cảnh hiện tại /2accuppannarammana dhammđ). 


Chư pháp nội phần trong khi có ra sao? Những pháp nào thành bên trong, thành phần 
ta, sanh cho ta, thành của riêng mỗi người, thành pháp thủ của mỗi mỗi chúng sanh, tức 
là sắc, thọ, tưởng, hành, thức. Những chơn tướng này gọi là chư pháp nội phần (4jjhatã 
dhammg). 

Chư pháp ngoại phần trong khi có ra sao? Những pháp nào thành phần ngoài, thành 
riêng tư người khác, sanh cho tự người khác, thành của riêng mỗi người khác, thành 
pháp thủ của người khác, chúng sanh khác, tức là sắc, thọ, tưởng, hành, thức. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ngoại phần (bahiddhä dhamma). 

Chư pháp nội và ngoại phẩn trong khi có ra sao? Những pháp của hai phần kê trên. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp nội và ngoại phần (ajjhafabahiddhä dhamm). 


Chư pháp biết cảnh nội phân trong khi có ra sao? 


đụ 
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Những pháp tức là tâm, sở hữu nào khi phát sanh ra mà biết pháp nội phần. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp biết cảnh nội phần (4Jjhattarammana dhamma) 

Những pháp tức là tâm, sở hữu nào khi phát sanh ra mà biết pháp ngoại phần. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp biết cảnh ngoại phần (bahiddhärammanä dhamm3) 
Những pháp tức là tâm, sở hữu nào khi phát sanh ra mà biết cả pháp nội và ngoại phần. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp biết cảnh nội và ngoại phần 
(aj„hattabahiddharammana dhammag) 








Cư pháp bị thấy và đối chiếu ra sao? Sắc xứ (rũpãyafana), chơn tướng này gọi là chư 
pháp bị thây và đôi chiêu (sanidassanasappafigha dhammđ). 


Chu pháp không bị thấy mà đối chiếu ra sao? Nhãn xử, nhĩ xứ, tỷ xứ, thiệt xứ, thân 
xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không bị 
thây mà đôi chiêu (amidassanasappafigha dhammđ). 

Chư pháp không bị thấy và không đối chiếu ra sao? Thọ uân, tưởng uẩn, hành uẫn, 
thức uân luôn cả sắc pháp thuộc pháp xứ không bị thấy, không đối chiếu và vô vi gIỚI. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp không bị thấy và không đối chiếu 
(anidassanappafigha dhammđ). 


Dứt Đầu đề tam (tikamatika). 
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Ba căn bất thiện là chỉ? Tham, sân, sĩ. 


H. TOÁT YÊU ĐẦU ĐÈ NHỊ (Dukamãiikã) 


1) Phần chùm nhân (hefu~gocchaka). 

689. 
Chư pháp nhân trong khi Có ra sao? 3 nhân thiện, 3 nhân bất thiện, 3 nhân vô ký, 9 
nhân Dục giới, 6 nhân Sắc giới, 6 nhân Vô sắc giới và 6 nhân siêu thê. 

690. 


Bao nhiêu nhân đó mà 3 nhân thiện là chỉ? Vô tham, vô sân và vô s1. 


- Trong 3 nhân thiện đó mà vô tham là chỉ? Cách không tham, sự không tham, thái 
độ không tham, sự không nặng ái tình, cách không nặng ái tình, thái độ không nặng 
ái tình, không tham ác; vô tham tức là căn thiện. Những chơn tướng này gọi là vô 
tham (alobha). 

- Vô sân trong khi có ra sao? Không tính độc ác, thái độ không tính độc ác, cách 
không tính độc ác, thái độ không tính độc ác, cách có bạn tốt, cách thân mật, sự thân 
mật, cách ái hộ, sự ái hộ, thái độ ái hộ, tìm lợi ích liên quan, sự biết thương hại, không 
sân độc, không tính ép bức, vô sân tức là căn thiện. Những cách như thế gọi là vô sân. 
- Vô st trong khi có ra sao? Sự biết trong khổ, sự biết trong khổ tập, sự biết trong khô 
diệt, sự biết thực hành đi đến diệt khổ, sự biết trong phần quá khứ, sự biết trong phần 
vị lai, sự biết trong phần quá khứ vị lai, sự biết pháp y tương sinh do duyên trợ tạo 
mới sanh ra. Tuệ là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thấu, trạch pháp. lựa chọn, 
nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tính, thấu vi tế, cách trí thức, cách hiểu rành, sự nghĩ 
ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, tuệ như ngọc, tuệ như đèn, tuệ như ánh 
sáng, tuệ như gươm, tuệ như vũ khí, tuệ như đại địa, tuệ như hoàng cung, tuệ như kẻ 
dẫn đường, tuệ trừ tuyệt phiền não, tuệ quyên, tuệ lực, vô si, trạch pháp, chánh kiến. 
Những cách như thể gọi là vô sỉ (amoha). 


Những chơn tướng này gọi là 3 nhân thiện. 


- Trong 3 nhân bất thiện đó mà tham như thế nào? 


Sự dục vọng, đa dục vọng, biến chuyên theo cảnh, sự vui thích, sự hí hởn, sự dục 
vọng bằng mãnh lực hí hởn, sự dục vọng nặng của tâm, sự ham muốn, sự quy lụy, sự 
mê đăm, sự thân ái, sự tình ái, sự liên hệ gắn bó, sự trầm nịch, vẫn lôi kéo, vẫn gạt 
gẫm, còn làm cho chúng sanh liên kết, lỗi thiên nhiên, vẫn thắm tâm, hằng tươm ra, 
pháp như sợi chỉ, vẫn tỏa ra, vẫn gom lại, vẫn như bạn lưỡng diện, chính nguồn cội 
tâm, vẫn đưa đến cõi đời, sự dục vọng như sum lâm, sự dục vọng như mật lâm, sự 
liên hệ, sự lưu luyến, quái niệm, sự ràng buộc, sự mong mỏi, thái độ mong mỏi. 


Mong mỏi sắc, mong mỏi thinh, mong mỏi khí, mong mỏi vị, mong mỏi xúc, mong 
mỏi lợi, mong mỏi của, mong mỏi con, mong mỏi trường thọ, khao khát, quá khao 
khát, rất quá khao khát, sự tế ngữ, cách tế ngữ, thái độ tế ngữ, sự tham lam, cách tham 
lam, thái độ tham lam, thành nhân mê mẫn theo những cảnh tốt, sự địa vị trong địa vị 
không thích hợp, sự tham quá cỡ, sự nhiễm đắm tâm, thái độ nhiễm đắm tâm, sự hỷ 
lạc của tâm, sự quá mong mỏi dục vọng, hữu dục, ly hữu dục, Sắc giới dục, Vô sắc 
giới dục, diệt dục (đoạn kiến), sắc dục, thinh dục, khí dục, vị đục, xúc dục, pháp dục, 
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bộc, phối, phược, thủ, luyến mộ, cái, mái che ngăn, mây ràng buộc, tùy phiền não, 
tiềm thùy, che đậy, dục như dây mây, sự mong mỏi các vật chất, cội rễ của khổ, nhân 
của khổ, sở sanh của khổ, bẫy của ma, lưỡi câu của ma, sở sanh của ma, tình dục như 
sông cái, tình dục như chài lưới, tình dục như ràng buộc, tình dục như biển cả, tham 
lam, tham ác, tham là căn bắt thiện. Những trạng thái như thế gọi là tham. 


- Sân trong khi có ra sao? 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ 
răng người này đang làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ rắng người này sẽ làm 
cho ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho người thương của ta hư hại, thù 
hận sát hại do nghĩ răng người này đang làm cho người thương của ta hư hại, thù hận 
sát hại do nghĩ răng người nảy sẽ làm cho người thương của ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm lợi ích đến người mà ta ghét, thù hận 
sát hại do nghĩ răng người này đang làm cho lợi ích đên người mà ta ghét, thù hận sát 
hại do nghĩ răng người này sẽ làm cho lợi ích đên người mà ta ghét. 


Hay là thù hận phát sanh ra đặng với nguyên do tâm oán hận, sự giận hờn, sự xích 
mích, oán giận, tức tưởi, bồn chồn, sân, nghĩ cách ám hại, quyết ám hại, bực tức, lối 
ám hại, tâm giận, thái độ giận, trạng thái có sự sân như thế này, những sự ám hại, 
cách ám hại, thái độ ám hại, sự mưu hại, cách mưu hại, thái độ mưu hại, sự giận, sự 
oán giận, sự hung đữ, ác khẩu, những sự tâm không hoan hỷ. Nếu có những trạng thái 
như thế đây gọi là sân. 


- SÏ trong khi có ra sao? Sự không biết khổ, sự không biết khổ tập, sự không biết khổ 
diệt, sự không. biết thực hành đường đi đến diệt khổ, sự không biết phần quá khứ, sự 
không biết phần vị lai, sự không biết phần quá khứ và vị lai, sự không biết pháp y 
tương sinh là do nhân mới sanh ra, sự không biết, sự không thấy, sự không đắc chứng, 
sự không biết bằng cách thích hợp, sự không biết theo chân thật, sự không thấu suốt, 
sự không tín theo lẽ phải, sự không quyết. tín đàng hoàng, sự không xét đoán, sự 
không suy xét, sự không làm cho tỏ rõ, thiên trí, khờ khạo, sự không biết rõ, sự mê 
mờ, sự mê luyễn, sự trầm mê cũng gọi vô minh, vô minh bộc, vô minh phối, vô minh 
tiềm thùy, vô minh che khuất, then chốt của sự tối tăm, si là căn bất thiện. Những 
trạng thái như thế gọi là si. 


Những chơn tướng nảy gọi là 3 nhân bắt thiện. 


Ba nhân vô ký là chỉ? Vô tham, vô sân và vô sĩ thuộc phía dị thục quả của pháp thiện; 
hay là vô tham, vô sân và vô si trong pháp vô ký tô (k4). Những chơn tướng này gọi 
là 3 nhân vô ký. 


9 nhân Dục giới là chỉ? 3 nhân thiện, 3 nhân bắt thiện và 3 nhân vô ký. Những chơn 
tướng này gọi là 9 nhân Dục giới. 

6 nhân Sắc giới là ch¡? 3 nhân thiện và 3 nhân vô ký. Những chơn tướng này gọi là 6 
nhân Sắc giới. 
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6 nhân Vô sắc giới là chỉ? 3 nhâần thiện và 3 nhân vô ký. Những chơn tướng này gọi là 
6 nhân Vô sắc giới. 


6 nhân siêu thế là chi? 3 nhân thiện và 3 nhân vô ký. Những chơn tướng này gọi là 6 
nhân siêu thê. 
Trong 6 nhân siêu thế mà 3 nhân thiện ra sao? Vô tham, vô sân và vô si. 


Trong 3 nhân thiện đó mà vô tham ra sao? Cách không tham, sự không tham, thái 
độ không tham, cách không dục vọng, sự không dục vọng, thái độ không dục vọng, 
không tham ác; vô tham tức là căn thiện. Đây gọi là vô tham. 

Vô sân trong khi có ra sao? Cách không tính ác độc, sự không tính ác độc, thái độ 
không tính ác độc... sự không sân ác, không tính hiếp đáp, vô sân tức là căn thiện. 
Đây gọi là vô sân. 


Vô sỉ trong khi có ra sao? Sự biết trong khô, sự biết trong khổ tập. sự biết trong khổ 
diệt, sự biết thực hành đi đến diệt khô, sự biết trong phần quá khứ, sự biết trong phần 
vị lai, sự biết trong phần quá khứ và vị lai, sự biết trong pháp y tương sinh là do duyên 
trợ tạo mới sanh ra. Vô s1 là sáng suốt, khôn khéo, nhận rõ, hiểu thâu, trạch pháp, lựa 
chọn, nghiên cứu, hiểu biết, rõ đặc tính, thấu vi tế, cách trí thức, cách hiểu rảnh, sự 
nghĩ ngợi, suy xét, gạn xét, quán xét, lương tri, vô si như ngọc, vô si như đèn, vô s1 
như ánh sáng, vô sĩ như gươm, vô si như vũ khí, vô sĩ như đại địa, vô sĩ như hoàng 
cung, vô si như kẻ dẫn đường, vô si trừ tuyệt phiền não, vô si là tuệ, tuệ quyên, tuệ 
lực, trạch pháp, chánh kiến. Đây gọi là vô s1. 


Những chơn tướng này gọi là 3 nhân thiện. 


Ba nhân vô ký là chi? Vô tham, vô sân và vô si trong phần dị thục quả của pháp thiện. 
Những chơn tướng này gọi là 3 nhân vô ký. 


Những chơn tướng này gọi là 6 nhân siêu thế. 
Những chơn tướng này gọi là pháp nhân. 


Chư pháp phí nhân ra sao? Trừ những pháp nhân ra rôi còn pháp thiện, pháp bất thiện 
và pháp vô ký ngoài ra thuộc Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uẫn.. 
thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phí 
nhân. 


Chư pháp híu nhân ra sao? Những pháp nào có nhân như pháp nhân đó tức là thọ 
uân... thức uẫn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân. 


Chỉ pháp vô nhân ra sao? Những pháp nào không có nhân như nhân đó tức là thọ 
uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
vô nhân. 
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Chu pháp tương ng nhân ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp nhân đó tức 
là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp tương ưng nhân. 


Chư pháp bất trơng ưng nhân ra sao? Những pháp nào bắt tương ưng với nhân đó tức 
là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp bât tương ưng nhân. 


Chư pháp nhân và hữu nhân ra sao? 


Nhân tham có nhân s1 và nhân si cũng có nhân tham. Nhân sân có nhân sĩ và nhân s1 
cũng có nhân sân (si hiệp tâm si không gặp nhân khác). 


Vô tham, vô sân và vô s1, cả 3 nhân cũng tương ưng nhau. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp nhân và hữu nhân. 


Chư pháp nhân mà phi nhân ra sao? Những pháp nào có nhân là pháp nhân đó mà trừ 
ra pháp nhân tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp nhân 
mà phi nhân. 


Chư pháp hữu nhân và hiệp nhân ra sao 2 Nhân tham hiệp với nhân sĩ và nhân s1 hiệp 
với nhân tham. Nhân sân hiệp với nhân sĩ và nhân si cũng hiệp với nhân sân (s1 hiệp tâm 
si không gặp nhân khác). Vô tham, vô sân và vô s1, cả 3 nhân cũng tương ưng nhau. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân và hiệp nhân (hefữ ceva 
hefusampayuftaä cq). 


Chư pháp hiệp nhân mà phí nhân ra sao? Những pháp nào tương ưng với nhân đó mà 
trừ ra pháp nhân tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hiệp 
nhân mà phi nhân (hefusampayufta ceva na ca hefH). 


Cư pháp phì nhân mà hữu nhân ra sao? Những pháp nào chăng phải nhân mà có 
pháp nhân ây tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi 
nhân mà hữu nhân (he hefu sahetuka dhammđ). 

Cư pháp phí nhân và vô nhân ra sao? Những pháp nào chẳng phải nhân và cũng 


không có pháp thành nhân ấy tức là thọ uẩn... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi nhân và vô nhân. 


2) Phần nhị đề đỉnh (cñlanfaraduka). 


701. 


702. 


Chư pháp hữu duyên ra sao? Ngũ uẩn là sắc uân, thọ uân, tưởng uân, hành uẫn và thức 
uân. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp hữu duyên (sa2paccaya dhammđ). 

Chư pháp vô đuyên ra sao? Vô vì giới (asankhara). Chơn tướng này gọi là chư pháp vô 
duyên (appaccaya dhammđ). 
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Chư pháp hữu vi ra sao ? Những pháp nào mà có duyên trợ tạo. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp hữu vI (sankhata dhammđ). 


Chư pháp vô vi ra sao ? Những pháp nào mà không có duyên trợ tạo. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp vô vi (asankhatä dhammđ). 


Chư pháp bị thấy ra sao? Sắc xứ (rñpãyafana). Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
bị thây (samidassana dhammđ). 


Chư pháp bắt kiến ra sao? Nhãn xử... sắc xứ, thọ uân... thức uân, sắc không thấy không 
đôi chiêu có liên quan với pháp xứ và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
bât kiên (asamidassana dhammđ). 


Chư pháp đối chiếu ra sao? Nhãn xử... xúc xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
đôi chiêu (sappafigha dhammđ). 


Chư pháp phỉ đối chiếu ra sao? Thọ uẫn... thức uân với sắc không thấy không đối chiều 
mà có liên quan với pháp xứ luôn vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi 
đối chiếu (appatigha dhammä). 


Chu pháp sắc trong khi có ra sao? Tứ đại sung và sắc y sinh. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp sắc (z„pïno dhammđ). 


Chư pháp phỉ sắc trong khi có ra sao? Thọ uẩn... thức uẫn và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phI sắc (arupino dhammđ). 


Chư pháp hiệp thế trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký còn 
thành phần pháp lậu nương theo Dục giới, Sắc giới và vô vi giới tức là sắc uân... thức 
uân. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp hiệp thê. 


Chư pháp siêu thế trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp siêu thê (/okuttara dhammđ). 


Chư pháp cũng có tâm biết đặng và cũng có tâm không biết đặng trong khi có ra sao? 


Những pháp nào mà nhãn thức biết thì những pháp ấy nhĩ thức không biết, hay là những 
pháp nào mà nhĩ thức biết thì những pháp ấy nhãn thức không biết. Những pháp nảo mà 
nhãn thức biết thì những pháp ấy tỷ thức không biết, hay là những pháp nào mà tỷ thức 
biết thì những pháp ấy nhãn thức không biết. Những pháp nào mà nhãn thức biết thì 
những pháp ấy thiệt thức không biết, hay là những pháp nào mà thiệt thức biết thì những 
pháp ấy nhãn thức không biết. Những pháp nào mà nhãn thức biết thì những pháp ấy 
thân thức không biết, hay là những pháp nào mà thân thức biết thì những pháp ấy nhãn 
thức không biết. 


Những pháp nào mà nhĩ thức biết thì những pháp ấy tỷ thức không biết, hay là những 
pháp nảo mà tỷ thức biệt thì những pháp ây nhĩ thức không biệt. Những pháp nào mà 
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nhĩ thức biết thì những pháp ấy thiệt thức không biết, hay là những pháp nào mà thiệt 
thức biết thì những pháp ấy nhĩ thức không biết. Những pháp nào mà nhĩ thức biết thì 
những pháp ây thân thức không biết, hay là những pháp nào mà thân thức biết thì những 
pháp ấy nhĩ thức không biết. Những pháp nào mà nhĩ thức biết thì những pháp â ấy nhãn 
thức không biết, hay là những pháp nào mà nhãn thức biết thì những pháp ấy nhĩ thức 
không biết. 


Những pháp nào mà tỷ thức biết thì những pháp ấy thiệt thức không biết, hay là những 
pháp nào mà thiệt thức biết thì những pháp ấy tỷ thức không biết. Những pháp nào mà 
tỷ thức biết thì những pháp ấy thân thức không biết, hay là những pháp nào mà thân thức 
biết thì những pháp ây tỷ thức không biết. Những pháp nào mà tỷ thức biết thì những 
pháp â ấy nhãn thức không biết, hay là những pháp nào mà nhãn thức biết thì những pháp 
ây tý thức không biết. Những pháp nào mà tỷ thức biết thì những pháp â ây nhĩ thức không 
biết, hay là những pháp nảo mà nhĩ thức biết thì những pháp ấy tỷ thức không biết. 


Những pháp nào mà thiệt thức biết thì những pháp ấy thân thức không biết, hay là những 
pháp nào mà thân thức biết thì những pháp ấy thiệt thức không biết. Những pháp nào 
mà thiệt thức biết thì những pháp ấy nhãn thức không biết, hay là những pháp nào mà 
nhãn thức biết thì những pháp ấy thiệt thức không biết. Những pháp nào mà thiệt thức 
biết thì những pháp ấy nhĩ thức không biết, hay là những pháp nào mà nhĩ thức biết thì 
những pháp ấy thiệt thức không biết. Những pháp nào mà thiệt thức biết thì những pháp 
ây tỷ thức không biết, hay là những pháp nào mà tỷ thức biết thì những pháp ấy thiệt 
thức không biết. 


Những pháp nào mà thân thức biết thì những pháp ấy nhãn thức không biết, hay là những 
pháp nào mà nhãn thức biết thì những pháp ây thân thức không biết. Những pháp nào 
mà thân thức biết thì những pháp ây nhĩ thức không biết, hay là những pháp nào mà nhĩ 
thức biết thì những pháp ây thân thức không biết. Những pháp nào mà thân thức biết thì 
những pháp ây tỷ thức không biết, hay là những pháp nào mà tỷ thức biết thì những pháp 
ây thân thức không biết. Những pháp nào mà thân thức biết thì những pháp ây thiệt thức 
không biết, hay là những pháp nào mà thiệt thức biết thì những pháp ấy thân thức không 
biết. 

Những chơn tướng này gọi là chư pháp cũng có tâm biết đặng và cũng có tâm không 
biết đặng (enaci vinnayya dhamml ca na kenaci na vinneyya dhammäi). 


3) Phần chùm lậu (asavyagocchaka). 


Chư pháp lậu trong khi có ra sao? Tứ lậu là dục lậu, hữu lậu, tà kiến lậu và vô minh 
lậu. Những chơn tướng này gọi là chư pháp lậu (asava đhammđ). 


Trong tứ lậu đó mà đục lậu ra sao 2 Những nào là dầm dục, thích dục lạc, ái dục lạc, hí 
hóớn, ái dục tình, liên đới dục lạc, kích thích dục lạc, hôn mê dục lạc, nông nả dục lạc. 
Những chơn tướng này gọi là dục lậu (#ãmasav9). 
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Hữu lậu trong khi có ra sao? Ưa thích trong đời sông, dục vọng trong kiếp sông, hí hớn 
trong đời sông, liên đới trong kiếp sống, nông nản trong đời sông, vùi lấp trong kiếp 
sông, trầm nịch trong đời sống, luôn cả nhiều đời kiếp. Những cách như thế gọi là hữu 
lậu (bhavasava). 


Tà kiến lậu trong khi có ra sao? Như là nhận thấy đời trường tồn, hoặc không trường 
tồn, Thế giới cùng tột hoặc không cùng tột. Hay cho rằng sanh mạng cũng vì sanh lý, 
hoặc sanh mạng khác với sanh lý. Hoặc chết rồi còn, hoặc chết rồi mất, hoặc chết rồi 
còn cũng chăng phải, hoặc chết rồi mắt cũng chăng phải. Sự nhận xét băng cách thiên 
kiến tức là hoang vu kiến, khuyết phạp, kiến, cừu địch kiến, biến hóa kiến, triền kiến, tự 
chấp, sự chấp trước, sự cố chấp, sự chấp sai, trạng thái sai, tà đạo, đường lỗi xấu, giáo 
phái phát nguyên điêu tàn, chấp theo khinh thị. Những cách như thế gọi là tà kiến lậu. 


Vô mình lậu trong khi có ra sao? Sự không biết khổ, sự không biết khổ tập, sự không 
biết khổ diệt, sự không biết thực hành đường lồi đi đến diệt khô, sự không biết phân quá 
khứ, sự không biết phần vị lai, sự không biết phần quá khứ và vị lai, sự không biết pháp 
y tương sinh là do nhân trợ mới sanh ra, sự không biết, sự không thấy, sự không đắc 
chứng, sự không biết bằng cách thích hợp, sự không biết theo cách chân thật, sự không 
thấu suốt, sự không tín theo lẽ phải, sự không quyết tín đàng hoàng, sự không xét đoán, 
sự không suy xét, sự không làm cho tỏ rõ, thiên trí, khờ khạo, sự không biết rõ, sự mê 
mờ, sự mê Tuyến, sự trầm mê tức là vô minh, vô minh bộc, vô minh phối, vô minh cái, 
vô minh tiềm thùy, then chốt của vô minh, si là căn bất thiện. Những trạng thái này gọi 


là vô minh lậu (2vj/asava). 


Những chơn tướng nói trên gọi là pháp lậu. 


Chư pháp phỉ lậu trong khi có ra sao? Trừ ra pháp lậu, còn pháp thiện, pháp bắt thiện 
và pháp vô ký nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế ngoài ra đó, tức là thọ 
uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
phi lậu (no asava dhammđ). 


Cư pháp cảnh lậu trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký nương 
Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là sắc uần... thức uân. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp cảnh lậu (sasava dhammđ). 


Chư pháp phi cảnh lậu trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh lậu (a#asava dhammđ). 


Cư pháp tương ứng lậu trong khi có ra sao? Những pháp nào mà tương ưng với pháp 
lậu đó tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng lậu 
(asava sampayutta dhamm). 
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Chư pháp bất trơng ng lậu trong khi có ra sao? Những pháp nào mà bất tương ưng 
với pháp lậu đó tức là thọ uẫn... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp bất tương ưng lậu. 


Chư pháp lậu và cảnh lậu ra sao 2? Những pháp lậu đó mà thôi. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp lậu và cảnh lậu (2sava ceva dhamma sasava ca). 


Cư pháp cảnh lậu mà phỉ lậu ra sao? Những pháp nào thành cảnh của những pháp 
lậu đó mà trừ ra pháp lậu rôi tức là pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký ngoài ra mà 
còn thuộc phần lậu nương Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là sắc uân... thức uần. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh lậu mà phi lậu (sasava ceva dhamma no 
ca asava). 


Chư pháp lậu hiệp với pháp lậu ra sao? 

Dục lậu tương ưng với vô minh lậu và vô minh lậu tương ưng với dục lậu. 

Hữu lậu tương ưng với vô minh lậu và vô minh lậu tương ưng với hữu lậu. 

Tà kiến lậu tương ưng với vô minh lậu và vô minh lậu tương ưng với tà kiến lậu. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp lậu hiệp với pháp lậu. 


Chư pháp hiệp lậu mà phỉ lậu ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp lậu đó mà 
trừ ra pháp lậu rôi tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
hiệp lậu mà phi lậu (4sava sampayuftä ceva dhamma no ca ãsav). 


Chư pháp ly lậu mà cảnh lậu ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với pháp lậu mà 
còn lậu biết như là pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký nương cõi Dục giới, Sắc 
giới, Vô sắc giới tức là sắc uầẫn, thọ uân, tưởng uân, hành uân, thức uẫn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp ly lậu mà cảnh lậu (2sava vi2payufftaä sãsav). 


Chư pháp ly lậu và phi cảnh lậu trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly lậu và phi cảnh lậu. 


4) Phần chùm triền (saññioyanagocchaka). 


719. 


720. 


721. 


Chu pháp triển trong khi có ra sao? Thập triển tức là á ái dục triền, phần nhuế triền, ngã 
mạn triền, tà kiến triên, hoài nghỉ triền, giới cẩm thủ triển, hữu ái triền, tật đồ triển, lận 
sắt triền, vô minh triển. 


Trong thập triển đó mà đi dục triỀn ra sao? Những nảo là dâm dục, thích dục lạc, ái dục 
lạc, hí hởn, ái dục tình, liên đới dục lạc, kích thích dục lạc, hôn mê dục lạc, nông nả dục 
lạc. Những chơn tướng này gọi là ái dục triên. 
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722. 


723. 


724. 


725. 


Phẫn nhu triền trong khi có ra sao? Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm 
cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ răng người ây đang làm cho ta hư hại, thù hận sát 
hại do nghĩ răng người ây sẽ làm cho ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho người thương của ta hư hại, thù hận 
sát hại do nghĩ răng người này đang làm cho người thương của ta hư hại, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người này sẽ làm cho người thương của ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm lợi ích đến người mà ta ghét, thù hận sát 
hại do nghĩ rằng người này đang làm cho lợi ích đến người mà ta ghét, thù hận sát hại 
do nghĩ rằng người nảy sẽ làm cho lợi ích đến người mà ta ghét. 


Hay là thù hận sát hại phát sanh ra đặng với nguyên do tâm oán giận, sự giận hờn, xích 
mích, oán giận, tức tưởi, bồn chỗn, sân hận, nghĩ cách ám hại, quyết ám hại, bực tức, lỗi 
ám hại, tâm giận, thái độ giận, trạng thái có sự sân như thế này: Những sự ám hại, cách 
ám hại, thái độ ám hại, sự mưu hại, cách mưu hại, thái độ mưu hại, sự giận, sự oán giận, 
sự hung dữ, ác khâu, những sự tâm không hoan hý. Đây gọi là phẫn nhuế triền. 


Ngã mụn triền trong khi có ra sao? Cách so sảnh cho rằng ta tốt hơn họ, ta bằng họ, ta 
thua họ, sự so sánh, thái độ so sánh, lối so sánh, lúc nào có trạng thái như thế tức là tự 
nâng cao, đem mình sánh cho bằng kẻ khác, tự so đo với người, tâm công cao, tánh cần 
so sánh này gọi là ngã mạn triền (/mãnasaññojana). 


Tà kiến triỀn trong khi có ra sao? Như là nhận thấy đời trường tồn, hoặc không trường 
tồn, Thế giới cùng tột hoặc không cùng tột. Hay cho rằng sanh mạng cũng vì sanh lý, 
hoặc sanh mạng khác với sanh lý. Hoặc chết rồi còn, hoặc chết rồi mất, hoặc chết rồi 
còn cũng chắng phải, hoặc chết rồi mất cũng chăng phải. Sự nhận xét bằng cách thiên 
kiến tức là hoang vu kiến, khuyết phạp kiến, cừu địch kiến, biến hóa kiến, triỀn kiến, 
tự chấp, sự chấp trước, sự cô chấp, sự chấp sai, trạng thái sai, tà đạo, đường lối xấu, 
giáo phái phát nguyên điêu tàn, chấp theo khinh thị. Đây gọi là tà kiến triền. 


Tât cả tà kiên (trừ giới câm thủ triên) đêu là tà kiên triên. 


Hoài nghỉ triền trong khi có ra sao? 


Hoài nghi Phật, Pháp, Tăng, hoài nghi điều học, quá khứ, vị lai luôn cả quá khứ vị lai, 
hoài nghi pháp y tương sinh là pháp y tương sinh có phải do duyên trợ tạo mới sanh ra 
chăng? 


Cách lừng chừng, thái độ lừng chừng, sự xét thấy lạ lùng khác biệt, sự quyết đoán cảnh 
không đặng, sự nhận thấy thành hai lẽ, sự nhận thấy như đường rẽ hai, sự không quyết 
một, sự tính vớ vẫn, suy xét lừng chừng, sự không thê dứt khoát, sự sằn sượng của tâm, 
sự tràn lan của tánh. Những trạng thái như thế gọi là hoài nghi triển. 


Giới cắm thủ triền trong khi có ra sao? Nhận thấy rằng sự trong sạch do giới, do tu 
hành, thực hành trì giới của Sa-môn, Bà-la-môn ngoài Tông giáo này là thiên kiến, hoang 
vu kiến, khuyết phạp kiến, vi phản kiến, xảo man kiến, triền kiến, tự chấp, chấp trước, 
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T21. 


728. 


729. 


730. 


731. 


732. 


có chấp, chấp lầm, thái độ sai lầm, tà đạo, đường lỗi xấu, giáo phái phát nguyên điêu tàn 
và cách chấp theo khinh thị. Những trạng thái như thế gọi là giới cẫm thủ triền có trong 
khi đó. 


Hữu ái triền trong khi có ra sao? Ưa thích trong đời sông, dục vọng trong kiếp sông, hí 
hớn trong đời sông, liên đới trong kiếp sống, nông nản trong đời sông, vùi lấp trong kiếp 
sông, trầm nịch trong đời sống luôn cả nhiều đời kiếp. Đây gọi là hữu ái triền 
(bhavaragasañnojana). 


Tật đồ triền trong khi có ra sao? Cách ganh ty, thải độ ganh ty, cách tật đó, sự tật đó, 
thái độ tật đô, tật đô vì lợi lộc, tật đô vì cung kỉnh, tật đô vì tín ngưỡng, tật đô vì cách lê 
bái, tật đô vì cách cúng dường của người khác. Những cách như thê gọi là tật đô triên. 


Lận sắt triền trong khi có ra sao? Ngũ lận sắt như là: Bỏn xẻn chỗ ở, bỏn xẻn dòng 
giống, bỏn xẻn lợi lộc, bỏn xén sắc đẹp (danh thơm), bỏn xẻn giáo pháp, cách bỏn xẻn, 
sự bỏn xẻn, thái độ bỏn xẻn, sự rít rắm, sự keo kiết, sự không tế độ, không rộng rãi của 
tâm. Những cách như thế gọi là lận sắt triỀn ( nacchariyasannoJana). 


Vô mình triền trong khi có ra sao? Sự không biết khỗ, sự không biết khổ tập, sự không 
biết khô diệt, sự không biết thực hành đường li đi đến diệt khổ, sự không biết phần quá 
khứ, sự không biết phân vị lai, sự không biết phần quá khứ và vị lai, sự không biết pháp 
y tương sinh là do nhân trợ mới sanh ra, sự không biết, sự không thấy, sự không đắc 
chứng, sự không biết bằng cách thích hợp, sự không biết theo cách chân thật, sự không 
thấu suốt, sự không tín theo lẽ phải, sự không quyết tín đàng hoàng, sự không xét đoán, 
sự không suy xét, sự không làm cho tỏ rõ, thiên trí, khờ khạo, sự không biết rõ, sự mê 
mờ, sự mê luyến, sự trầm mê tức là vô minh, vô minh bộc, vô minh phối, vô minh cái, 
vô minh tiềm thùy, then chốt của sự tối tăm, si là căn bất thiện. Những trạng thái như 
thế gọi là vô minh triền. Những chơn tướng nói trên gọi là pháp triền. 


Chư pháp triền trong khi có ra sao? Trừ ra pháp triền rồi còn lại pháp thiện, pháp bắt 
thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ 
uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
triển, 


Chư pháp cảnh triển trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký còn 
trong phạm vi lậu mà nương theo Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... thức 
uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh triền. 


Chư pháp phi cảnh triền trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh triên. 
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734. 


735. 


Chu pháp tương ưng triển trong khi có ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp 
triên đó tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng 
triền. 


Chư pháp bắt tương ng triển trong khi có ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với 
pháp triền đó tức là thọ uẩn... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp bất tương ưng triền. 


Chư pháp triền và cảnh triển trong khi có ra sao? Tức là pháp triền. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp triên và cảnh triên. 


Chư pháp cảnh triển mà phỉ triỀn trong khi có ra sao? Những pháp nào thành cảnh của 
pháp triên đó nhưng trừ ra pháp triền tức là pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô _ 
ngoài ra còn trong phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân.. 
thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh triền mà phi triển. 


Chư pháp triền tương ưng triển trong khi có ra sao? 

Dục ái triền tương ưng với vô minh triền và vô minh triền tương ưng với dục ái triền. 
Phẫn nhuế triền tương ưng với vô minh triền và vô minh triỀn tương ưng với phẫn nhuế 
triền. 

Ngã mạn triền tương ưng với vô minh triỀn và vô minh triển tương ưng với ngã mạn 
triền. 

Tà kiến triền tương ưng với vô minh triỀn và vô minh triỀn tương ưng với tà kiến triền. 
Hoài nghỉ triỀền tương ưng với vô minh triền và vô minh triển tương ưng với hoài nghi 
triền. 

Giới cắm thủ triền tương ưng với vô minh triỀn và vô minh triền tương ưng với giới cắm 
thủ triển. 

Hữu ái triền tương ưng với vô minh triền và vô minh triền tương ưng với hữu ái triên. 
Tật đồ triển tương ưng với vô minh triển và vô minh triển tương ưng với tật đồ triên. 
Lận sắt triỀn tương ưng với vô minh triỀền và vô minh triền tương ưng với lận sắt triển. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp triỀn tương ưng triển. 


Cư pháp tương ng triền mà phỉ triển trong khi có ra sao? Những pháp nào tương 
ưng với pháp triền đó mà trừ ra pháp triền rôi tức là thọ uẩn... thức uân. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp tương ưng triển mà phi triền. 


Chư pháp ly triền mà cảnh triển ra sao? Những pháp nào mà bất tương ưng với pháp 
triền đó tức là pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký còn trong phạm vi lậu mà nương 
theo Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là sắc uân... thức uân. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp ly triền mà cảnh trin. 


Chư pháp ly triền và phi cảnh triển ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ly triên và phi cảnh triên. 
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5) Phần chùm phược (gan£hagocchaka). 


736. 


737. 


738. 


Chư pháp phược trong khi có ra sao? Tứ phược là: tham ác thân phược, sân độc thân 
phược, giới cầm thủ thân phược và ngã kiên thân phược. 


Trong tứ phược đó mà tham úc thân phược ra sao? 


Sự dục vọng, đa dục vọng, biến chuyền theo cảnh, sự vui thích, sự hí hởn, sự dục vọng 
bằng mãnh lực hí hởớn, sự dục vọng nặng của tâm, sự ham muốn, sự quy lụy, sự mê đăm, 
sự thân ái, sự tình ái, sự liên hệ găn bó, sự. trầm nịch, vẫn lôi kéo, vẫn gạt gẫm, còn làm 
cho chúng sanh liên kết, lỗi thiên nhiên, vẫn thắm tâm, hằng tươm ra, pháp như sợi chỉ, 
vẫn tỏa ra, vẫn gom lại, vẫn như bạn lưỡng diện, chính nguồn cội tâm, vẫn đưa đến cõi 
đời, sự dục vọng như sum lâm, sự dục vọng như mật lâm, sự liên hệ, sự lưu luyến, quái 
niệm, sự ràng buộc, sự mong mỏi, thái độ mong mỏi. 


Mong nỏi sắc, mong mỏi thỉnh, mong mỏi khí, mong mỏi vị, mong mỏi xúc, mong mỏi 
lợi, mong mỏi của, mong mỏi con, mong mỏi trường thọ, khao khát, quá khao khát, rất 
quá khao khát, sự tế ngữ, cách tế ngữ, thái độ tế ngữ, sự tham lam, cách tham lam, thái 
độ tham lam thành nhân mê mẫn theo những cảnh tốt, sự địa vị trong địa vị không thích 
hợp, sự tham quá cỡ, sự nhiễm đắm tâm, thái độ nhiễm đắm tâm, sự hỷ lạc của tâm, sự 
quá mong mỏi dục vọng, hữu dục, ly hữu dục, Sắc giới dục, Vô sắc giới dục, diệt dục 
(đoạn kiến), sắc dục, thinh dục, khí dục, vị dục, xúc dục, pháp dục, bộc, phối, phược, 
thủ, luyễn mộ, cái, mái che ngăn, mây ràng buộc, tùy phiền não, tiềm thùy, che đậy, dục 
như dây mây, sự mong mỏi các vật chất, cội rễ của khổ, nhân của khổ, sở sanh của khổ, 
bẫy của ma, lưỡi câu của ma, sở sanh của ma, tình dục như sông cái, tình dục như chải 
lưới, tình dục như buộc cột, tình dục như biến cả, tham lam, tham ác, tham là căn bất 
thiện. Như thế gọi là tham ác thân phược (abhjjjhã kãya gantha). 


Sân độc thân phược trong khi có ra sao? 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ 
răng người này đang làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ răng người này sẽ làm 
cho ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho người thương của ta hư hại, thù hận 
sát hại do nghĩ răng người này đang làm cho người thương của ta hư hại, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người nảy sẽ làm cho người thương của ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm lợi ích đến người mà ta ghét, thù hận sát 
hại do nghĩ răng người này đang làm cho lợi ích đên người mà ta ghét, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người này sẽ làm cho lợi ích đên người mà ta ghét. 


Hay là thù hận phát sanh ra đặng với nguyên do tâm oán hận, sự giận hờn, xích mích, 
oán giận, tức tưởi, bồn chôn, sân, nghĩ cách ám hại, quyết ám hại, bực tức, lỗi ám hại, 
tâm giận, thái độ giận, trạng thái có sự sân như thế này: Những sự ám hại, cách ám hại, 
thái độ ám hại, sự mưu hại, cách mưu hại, thái độ mưu hại, sự giận, sự oán giận, sự hung 
dữ, ác khẩu, những sự tâm không hoan hý. Đây gọi là sân độc thân phược 
(byapadakayagantha). 
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740. 
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Giới cấm thủ thân phược ra sao? Nhận thấy rằng sự trong sạch do giới, do tu hành, 
thực hành trì giới của Sa-môn, Bà-la-môn ngoài Tông giáo này là thiên kiến, hoang vu 
kiến, , khuyết phạp kiến, vi phản kiến, xảo man kiến, triển kiến, tự chấp, sự chấp trước, 
sự cố chấp, chấp tâm, thái độ sai lầm, tà đạo, đường lối xấu, giáo phái phát nguyên điêu 
tàn, cách chấp theo khinh thị. Những chơn tướng này gọi là giới cấm thủ thân phược 
(silabataparamaso kayagantho). 


Ngã kiến thân phược ra sao? 


Nhận thấy vũ trụ hằng còn chắc hắn không sai khác, hoặc nhận thấy vũ trụ không trường 
tồn chắc hăn không sai khác, hoặc nhận thấy vũ trụ có chỗ cùng tột chắc hắn không sai 
khác, hoặc nhận thấy vũ trụ không cùng tột chắc hăn không sai khác, hoặc nhận thấy 
linh hồn và sanh mạng là một chắc hắn không sai khác, hoặc nhận thấy linh hồn và sự 
sông chắc hắn khác nhau, hoặc nhận thấy chúng sanh chết rồi mắt, hoặc nhận thấy chúng 
sanh sau khi chết vẫn còn, hoặc nhận thấy chúng sanh sau khi chết còn cũng phải và 
không còn cũng phải, hoặc nhận thấy chúng sanh sau khi chết còn cũng chăng phải và 
không còn cũng chẳng phải. 


Sự thấy bằng cách thiên kiến, hoang vu kiến, khuyết phạp kiến, cừu địch kiến, biễn hóa 
kiến, triền kiến, sự tự chấp, sự chấp trước, sự cỗ chấp, sự chấp sai, trạng thái sai, tà đạo, 
đường li xấu, giáo phái phát nguyên điêu tàn. Nếu có trạng thái như thế gọi là ngã kiến 
thân phược (?dansaccabhinivesakayagantha). 


Tất cả tà kiến (trừ giới cắm thủ thân phược) đều là ngã kiến thân phược. 


Những chơn tướng này gọi là pháp phược (gantha dhammđ). 


Cư pháp phi phược trong khi có ra sao? Trừ ra pháp phược rồi còn lại pháp thiện, 
pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế 
tức là thọ uẩn... thức uẫn luôn tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp phi phược. 


Chư pháp cảnh phược trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký 
còn trong phạm vi lậu mà nương theo Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... 
thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh phược. 


Chư pháp phi cảnh phược ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp phi cảnh phược. 


Chu pháp tương ng phược ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp phược đó tức 
là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng phược. 
Cư pháp ly phược trong khi có ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với pháp phược 


đó tức là thọ uẫn... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp ly phược. 
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Chư pháp phược và cảnh phược trong khi có ra sao? Tức là pháp phược. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phược và cảnh phược. 


Ci pháp cảnh phược mà phí phược ra sao? Những pháp nào thành cảnh của pháp 
phược đó mà trừ ra pháp phược tức là pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký mà còn 
trong phạm vi lậu biết nương theo Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... thức 
uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh phược mà phi phược. 


Chư pháp phược tương ng phược ra sao? 


Giới cắm thủ thân phược tương ưng với tham ác thân phược và tham ác thân phược 
tương ưng với giới câm thủ thân phược. 


Ngã kiến thân phược tương ưng với tham ác thân phược và tham ác thân phược tương 
ưng với ngã kiên thân phược. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp phược tương ưng phược. 


Cư pháp tương ng phược mà phi phược trong khi có ra sao? Những pháp nào tương 
ưng với pháp phược đó mà trừ ra pháp phược rôi tức là thọ uân... thức uân. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp tương ưng phược mà phi phược. 


Cư pháp ly phược mà cảnh phược ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với pháp 
phược đó tức là pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký còn trong phạm vi lậu nương 
Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... thức uẫn. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp ly phược mà cảnh phược. 


Chư pháp ly phược và phi cảnh phược ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ly phược và phi cảnh phược. 


6) Phần chùm bộc và chùm phối (oghagocchaka yogagocchaka). 


747. 


Tóm tắt hai phần như sau: 


Cư pháp bộc trong khi có ra sao? ... 
Chư pháp phôi trong khi có ra sao? ... 


7) Phần chùm cái (wivaranagocchaka). 


748. 


749. 


Chư pháp cái trong khi có ra sao? Lục cái tức là: Dục dục cái, sân độc cái, hôn trâm 
thùy miên cái, trạo hôi cái, hoài nghi cái và vô minh cái. 
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Trong những pháp cái đó mà dục dục cái ra sao 2 Những nào là dâm dục, thích dục lạc, 
ái dục lạc, hí hởn, ái dục tình, liên đới dục lạc, kích thích dục lạc, hôn mê dục lạc, nông 
nả dục lạc. Những chơn tướng này gọi là dục dục cái. 


Sân độc cải trong khi có ra sao? 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ 
răng người này đang làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ răng người này sẽ làm 
cho ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho người thương của ta hư hại, thù hận 
sát hại do nghĩ răng người này đang làm cho người thương của ta hư hại, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người này sẽ làm cho người thương của ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm lợi ích đến người mà ta ghét, thù hận sát 
hại do nghĩ răng người này đang làm cho lợi ích đên người mà ta ghét, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người này sẽ làm cho lợi ích đên người mà ta ghét. 


Hay là thù hận phát sanh ra đặng với nguyên do tâm oán, sự giận hờn, xích mích, oán 
giận, tức tưởi, bồn chồn, sân, nghĩ cách ám hại, quyết ám hại, bực tức, lỗi ám hại, tâm 
giận, thái độ giận, trạng thái có sự sân như là: Những sự ám hại, cách ám hại, thái độ ám 
hại, sự mưu hại, cách mưu hại, thái độ mưu hại, sự giận, sự oán giận, sự hung đữ, ác 
khẩu, những sự tâm không hoan hý. Như thế gọi là sân độc cái. 


Hôn trầm thùy miên cái trong khi có ra sao? Hôn trầm thùy miên cái chia ra: hôn trầm 
là 1 và thùy miên là I. 

Trong 2 thứ này mà hôn trẫm trong khi có ra sao? Sự không khéo hòa trộn của tâm, 
cách không thích hợp việc làm của tâm, sự chân chừ, sự lùi sụt, sự buồn ngủ, cách buồn 
ngủ, trạng thái buồn ngủ, sự bản thần, dã đượi, cách dã dượi, bần thần, thái độ bần thần 
dã dượi, sự uê oải, cách uê oải, thái độ uê oải. Những trạng thái như thế gọi là hôn trầm. 


Thùy miên trong khi có ra sao? Sự không khéo hòa trộn của danh thân, cách không 
thích hợp với công việc của danh thân. sự chụp đậy, sự bao trùm, sự che lắp phần trong, 
sự đã dượi bằn thần, thái độ dã dượi bần thần, cách dã dượi bần thần, sự buồn ngủ, cách 
ngáp ngủ, trạng thái ngáp ngủ, sự ngủ gục, cách ngủ gục, trạng thái ngủ gục. Những 
trạng thái như thế gọi là thùy miên. 


Hôn trâm và thùy miên chung lại gọi là hôn trâm thùy miên cái. 


Trạo hôi cải trong khi có ra sao? Trạo hôi đây cha ra trạo cử là 1 và hôi hận là 1. 


Trong 2 thứ này mà trạo cứ như thế nào? Sự tán loạn của tâm, sự không vắng lặng của 
tâm, sự sôi nổi của tâm, sự rối loạn của tâm, sự lộn xộn của tâm. Những cách như thế 
gọi là trạo cử. 


Hỗi hận trong khi có ra sao? Sự đáng cho rằng không đáng, sự không đáng cho rằng 
đáng, sự có lỗi cho răng không lỗi, sự không lôi cho răng có lối, cách chú trọng, sự chú 
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756. 


751. 


trọng, thái độ chú trọng, cách nóng nảy, sự động tâm. Những trạng thái như thế gọi là 
hôi hận. 


Trạo cử và hôi hận kêu chung lại là trạo hôi cái. 


Hoài nghỉ cải trong khi có ra sao? 


Hoài nghi Phật, Pháp, Tăng, hoài nghi điều học, hoài nghi quá khứ, vị lai, luôn cả quá 
khứ vị lai, hoài nghi pháp y tương sinh là pháp y tương sinh có phải do nhờ duyên trợ 
tạo mới sanh ra chăng? 


Cách lừng chừng, thái độ lừng chừng, sự xét thấy lạ lùng, khác biệt, sự quyết đoán cảnh 
không đặng, sự nhận thấy thành hai khía cạnh, sự nhận thấy như đường rẽ hai, sự không 
quyết một, sự tính vớ vẫn, suy xét lừng chừng, sự không thê dứt khoát, sự sần sượng 
của tâm, sự tràn lan của tánh. Những trạng thái như thế gọi là hoài nghỉ cái. 


Vô mình cái trong khi có ra sao? Sự không biết khô, sự không biết khổ tập, sự không 
biết khô diệt, sự không biết thực hành đường đến diệt khổ, sự không biết phần quá khứ, 
sự không biết phần vị lai, sự không biết phần quá khứ và vị lai, sự không biết pháp y 
tương sinh là do nhân trợ mới sanh ra, sự không biết, sự không thấy, sự không đắc chứng, 
sự không biết bằng cách thích hợp, sự không biết theo chân thật, sự không thấu suốt, sự 
không tín theo lẽ phải, sự không quyết tín đàng hoàng, sự không xét đoán, sự không suy 
xét, sự không làm cho tỏ rõ, thiển trí, khờ khao, sự không biết rõ, sự mê mờ, sự mê 
luyến, sự trầm mê tức là vô minh, vô minh bộc, vô minh phối, vô minh cái, vô minh 
tiềm thùy, then chốt của sự tối tăm, si là căn bắt thiện. Những trạng thái như thế gọi là 
vô minh cái. 


Những chơn tướng này gọi là pháp cái (varana dhammđ). 


Cư pháp phỉ cái trong khi có ra sao? Trừ ra pháp cái rồi còn lại pháp thiện, pháp bất 
thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ 
uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
phi cái. 


Chư pháp cảnh cái trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký còn 
trong phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là sắc uẩn... thức uấn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh cái. 


Chư pháp phì cảnh cái trong khi có ra sao? 


Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh cái. 


Chu pháp tương ứng cái trong khi có ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp cái 
đó tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng cái. 
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Chu pháp bất trơng ng cái trong khi có ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với 
pháp cái đó tức là thọ uân... thức uẫn luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp bất tương ưng cái (nfarana vippayuttadhammä). 


Chư pháp cái và cảnh cái ra sao? Tức là pháp cải. Đây gọi là chư pháp cái và cảnh cái. 


Chu pháp cảnh cái mà phỉ cái ra sao? Những pháp nào thành cảnh của pháp cái đó mà 
trừ ra pháp cái tức là pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra mà còn trong 
phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uầẩn... thức uân. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh cái mà phi cái. 


Chư pháp cái và tương ng cái ra sao? 

Dục dục cái tương ưng với vô minh cái, vô minh cái tương ưng với dục dục cái. 

Sân độc cái tương ưng với vô minh cái, vô minh cái tương ưng với sân độc cái. 

Hôn trầm thùy miên cái tương ưng với vô minh cái, vô minh cái tương ưng với hôn trầm 
thùy miễn cái. 

Trạo cử cái tương ưng với vô minh cái, vô minh cái tương ưng với trạo cử cái. 

Hi hận cái tương ưng với vô minh cái, vô minh cái tương ưng với hối hận cái. 

Hoài nghi cái tương ưng với vô minh cái, vô minh cái tương ưng với hoài nghi cái. 
Dục dục cái tương ưng với trạo cử cái, trạo cử cái tương ưng với dục dục cái. 

Sân độc cái tương ưng với trạo cử cái, trạo cử cái tương ưng với sân độc cái. 

Hôn trầm thùy miên cái tương ưng với trạo cử cái, trạo cử cái tương ưng với hôn trầm 
thùy miễn cái. 

Hồi hận cái tương ưng với trạo cử cái, trạo cử cái tương ưng với hối hận cái. 

Hoài nghi cái tương ưng với trạo cử cái, trạo cử cái tương ưng với hoài nghi cái. 

Vô minh cái tương ưng với trạo cử cái, trạo cử cái tương ưng với vô minh cái. 

Những chơn tướng này gọi là chư pháp cái và tương ưng cái. 


Cư: pháp tương ứng cái mà phỉ cái ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp cái 
đó mà trừ ra pháp cái ấy tức là thọ uân... thức uẫn. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp tương ưng cái mà phi cái. 


Chư pháp ly cái mà cảnh cái ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với pháp cái đó, 
tức là pháp thiện. pháp vô ký còn trong phạm vi lậu mà nương Dục giới, Sắc giới và Vô 
sắc giới tức là sắc uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly cái mà 
cảnh cái. 


Chu pháp ly cái và phỉ cảnh cái ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp ly cái và phi cảnh cái. 
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8) Phần chùm khinh thị (parãmãsagocchaka). 


761. 


762. 


763. 


764. 


765. 


Chư pháp khinh thị trong khi có ra sao? Tức là tà kiến khinh thị. 


Tà kiến khinh thị trong khi có ra sao? Như là nhận thấy đời trường tồn hoặc không 
trường tồn, Thế giới cùng tột hoặc không cùng tột. Hay là cho rằng sanh mạng cũng vì 
sanh lý, hoặc sanh mạng khác với sanh lý. Hoặc chết rồi còn, hoặc chết rồi mất, hoặc 
chết rồi còn cũng chẳng phải, hoặc chết rồi mất cũng chẳng phải. Sự nhận xét bằng cách 
thiên kiến, hoang vu kiến, khuyết phạp kiến, cừu địch kiến, biến hóa kiến, triền kiến, sự 
tự chấp, sự chấp trước, sự cô chấp, sự chấp sai, trạng thái sai, tà đạo, đường lối xấu, giáo 
phái phát nguyên điêu tàn, chấp theo khinh thị. Những chơn tướng này gọi là tà kiến 
khinh thị (di//hiparamaäso). Tất cả tà kiến đều là tà kiến khinh thị. 


Những chơn tướng này gọi là tà kiến khinh thị. 


Cư pháp phi khinh thị trong khi có ra sao? Trừ ra pháp khinh thị rôi còn pháp thiện, 
pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế 
tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp phi khinh thị. 


Chư pháp cảnh khinh thị trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô & 
còn trong phạm vi lậu mà nương Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới, tức là sắc uân.. 
thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh khinh thị. 


Chư pháp phi cảnh khinh thị trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh khinh thị. 


Cư pháp tương ng khinh thị ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp khinh thị 
đó tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng khinh 
thị. 


Chư pháp bất tương ng khinh thị ra sao? Những pháp nào không hiệp với pháp khinh 
thị đó tức là thọ uấn... thức uấn luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp bất tương ưng khinh thị. 


Chư pháp khinh thị cảnh khinh thị ra sao 2 Tức là khinh thị. Đây gọi là chư pháp khinh 
thị cảnh khinh thị. 


Chư pháp cảnh khinh thị mà phi khinh thị ra sao? Những pháp nào thành cảnh của 
pháp khinh thị đó, trừ ra khinh thị còn lại pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký thuộc 
phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới, tức là sắc uẫn... thức uẫn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh khinh thị mà phi khinh thị. 
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Chư pháp ly khinh thị mà cảnh khinh thị ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với 
pháp khinh thị đó như là pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký mà còn trong phạm 
vi khinh thị nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... thức uẫn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ly khinh thị mà cảnh khinh thị. 


Chư pháp ly khinh thị và phi cảnh khinh thị ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly khinh thị và phi cảnh khinh thị. 


9) Phần nhị đề đại (ahanfara duka). 


766. 


767. 


768. 


769. 


779. 


771. 


Chư pháp hữu trỉ cảnh ra sao? Thọ uẫn, tưởng uân, hành uân và thức uẫn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp hữu tri cảnh (sarammana dhammđ). 


Chư pháp vô trỉ cảnh trong khi có ra sao? Tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp vô tri cảnh (anarammana dhammđ). 


Chư pháp tâm trong khi có ra sao? Nhãn thức, nhĩ thức, tỷ thức, thiệt thức, thân thức, 
ý giới và ý thức giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tâm (ci4 dhammđ). 


Chư pháp phi tâm trong khi có ra sao? Thọ uẫn, tưởng uân, hành uẫn luôn cả sắc pháp 
và vô vi giới. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi tâm. 


Chư pháp sở hữu tâm trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn, hành uân. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp sở hữu tâm. 


Chư pháp phỉ sở hữu tâm trong khi có ra sao? Tâm. tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi sở hữu tâm. 


Chu: pháp tương ưng tâm trong khi có ra sao? Thọ uẫn, tưởng uẫn, hành uân. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng tâm. 


Chư pháp bắt tương ưng tâm ra sao? Tât cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp bât tương ưng tâm. 


Tâm gọi tương ưng tâm chẳng phải và gọi bất tương ưng tâm cũng chẳng phải. 


Chu pháp hòa với tâm trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uân, hành uân. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp hòa với tâm (c1tasaưmsaffha dhammđ). 


Chư pháp không hòa với tâm ra sao? Tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp không hòa với tâm. 


Tâm gọi hòa với tâm chăng phải và gọi không hòa với tâm cũng chẳng phải. 
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772. 


T73. 


T14. 


T75, 


T16. 


Chư pháp có tâm làm sở sanh trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn, hành uân, thân 
biểu tri (wãya viññai), khẩu biểu tri (wacr vifñatfj), hay là những sắc pháp nào do tâm 
tạo có tâm làm nhân, có tâm làm sở sanh như là: sắc xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc xứ, 
hư không chất, thủy chất, sắc nhẹ, sắc mềm, sắc vừa làm việc, sắc sanh, sắc thừa kế 
(sanfafi rupa), đoàn thực. Những chơn tướng này gọi là chư pháp có tâm làm sở sanh 
(ciñtasamu{thana dhammađ). 


Chư pháp không có tâm làm sở sanh ra sao? Tâm, sắc pháp ngoài ra và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp không có tâm làm sở sanh. 


Chu pháp đồng sanh tôn với tâm trong khi có ra sao? Thọ uẫn, tưởng uẫn, hành uân, 
thân biêu tri, khâu biêu tri. Những chơn tướng này gọi là chư pháp đông sanh tôn với 
tâm (ci1a sahabhuno dhammđ). 


Chu pháp phi đồng sanh tôn với tâm trong khi có ra sao? Tâm, sắc pháp ngoài ra và 
vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi đông sanh tôn với tâm. 


Chu pháp tùng tâm thông lưu trong khi có ra sao? Thọ uẫn, tưởng uân, hành uân, thân 
biêu tri, khâu biêu tri. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp tùng tâm thông lưu 
(cittanuparivattino dhammđ). 


Chư pháp phi tùng tâm thông lưu ra sao? Tâm, sắc pháp ngoài ra và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi tùng tâm thông lưu (o cifãnuparivattino dhammđ). 


Chư pháp hòa với tâm và có tâm làm sở sanh trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn 
và hành uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hòa với tâm và có tâm làm sở sanh 
(ciñtasamsattha samu†thana dhammđ). 


Cư pháp không hòa với tâm và không có tâm làm sở sanh trong khi có ra sao? Tâm, 
tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không hòa với tâm 
và không có tâm làm sở sanh. 


Chư pháp hòa, sanh tôn và nương tâm làm sở sanh ra sao? Thọ uẫn, tưởng uẫân và 
hành uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hòa, sanh tôn và nương tâm làm sở 
sanh (ciasamsafttha samu{thana sahabhuno dhammđ). 


Chư pháp không hòa, không đồng sanh tôn và khỏi nương tâm làm sở sanh trong khi 
có ra sao? Tâm, tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
không hòa, không đồng sanh tồn và khỏi nương tâm làm sở sanh (no ciftasaimsaftha 
samu{thana sahabhuno dhammđ). 


Chư pháp có tâm làm sở sanh, thông lưu và hòa với tâm trong khi có ra sao? Thọ uẫn, 
tưởng uân và hành uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp có tâm làm sở sanh, 
thông lưu và hòa với tâm (ci1asa1saftha samu{thananupari vattino dhammđ). 
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TT1. 


T78. 


779. 


Chư pháp không có tâm làm sở sanh và không hòa, không tùng thông lưu với tâm ra 
sao? Tâm, tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không 
có tâm làm sở sanh và không hòa, không tùng thông lưu với tâm (no ci1ra 
Sansafthasamnu††hananuparivatfIIno dhammđ). 


Chư pháp nội trong khi có ra sao? Nhãn xứ... ý xứ. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp nội (4/J/hatffika dhammđ). 


Chu pháp ngoại trong khi có ra sao? Sắc xứ... pháp xứ. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp ngoại (bahira dhammđ) 


Chư pháp thủ trong khi có ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp thủ (upada dhamm). 


Cir pháp phí thủ trong khi có ra sao? Thọ uẩn, tưởng uân, hành uẫn và thức uẫn luôn 
sắc tứ đại sung và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi thủ (no uoada 
dhammg). 


Cư pháp do thủ trong khi có ra sao2 DỊ thục quả của pháp thiện và pháp bất thiện còn 
thuộc phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là thọ uần... thức uần. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp do thủ („6adina dhammđ). 


Chư pháp phi do thủ trong khi có ra sao? Pháp thiện và pháp bất thiện còn trong phạm 
vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là thọ uân... thức uân luôn pháp thành 
tố phi thiện, phi bất thiện, phi nghiệp quả, phi sắc nghiệp, đạo, quả siêu thế và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi do thủ (anupadinna dhammđ). 


10) Phần chùm thủ (upadana gocchaka). 


780. 


781. 


782. 


Chu pháp thủ trong khi có ra sao? Tứ thủ tức là dục thủ, tà kiến thủ, giới cắm thủ và 
ngã châp thủ. 


Trong tứ thủ đó mà dục thủ như thế nào? Những nảo là dâm dục, thích dục lạc, ái dục 
lạc, hí hởn, ái dục tình, liên đới dục lạc, kích thích dục lạc, hôn mê dục lạc, nông nả dục 
lạc. Những chơn tướng này gọi là dục thủ. 


Tù kiến thủ trong khi có ra sao? 


Sự nhận thấy bó thí rồi không có quả phúc, cách cúng dường không có quả phúc, sự 
cúng cầu Thân Thánh và chư thiên không có quả phúc, quả của nghiệp tốt và nghiệp xấu 
không có, đời này không có, đời khác cũng không có, cha không có, mẹ cũng không có. 
Chúng sanh sau khi chết hóa sanh chẳng có, Sa-môn, Bà-la-môn thật hành phạm hạnh 
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783. 


784. 


785. 


786. 


trong đời này không có, Sa-môn, Bà-la-môn tự tu hành đặng trí cao nhứt trong đời này 
và đời khác rồi trình bày cho người khác biết đều không có. 

Tà kiến là sự nhận xét bằng cách thiên kiến, hoang vu kiến, khuyết phạp kiến, cừu địch 
kiến, biến hóa kiến, triỀn kiến, sự tự chấp, sự chấp trước, sự cố chấp, sự chấp sai, trạng 
thái sai, tà đạo, đường lối xấu, giáo phái phát nguyên điêu tàn. Nếu có trạng thái như thế 
gọi là tà kiến thủ. 


Trừ ra giới câm thủ và ngã châp thủ, tât cả tà kiên ngoài ra đêu gọi là tà kiên thủ. 


Giới cắm thủ trong khi có ra sao? Nhận thấy răng sự trong sạch do giới, do tu hành, do 
thực hành trì giới của Sa-môn, Bà-la-môn ngoài Tông giáo này là thiên kiến, hoang vu 
kiến, khuyết phạp'° kiến, vi phản kiến, xảo man kiến, triền kiến, tự chấp, chấp trước, cỗ 
chấp, chấp, lầm, thái độ sai lầm, tà đạo, đường lối xấu, giáo phái phát nguyên điêu tàn 
và cách chấp theo khinh thị. Những trạng thái như thế gọi là giới cấm thủ. 


Ngã chấp thủ trong khi có ra sao? 


Phàm phu trong đời nảy thiếu học, không gặp Thánh nhân, không đặng nghe pháp của 
Thánh nhân, không tập rèn theo pháp của Thánh nhân, không gặp trí thức, không khéo 
với pháp của trí thức, không tập rèn theo pháp của trí thức. Nhận thấy sắc uân là ta, hay 
nhận thấy ! ta có sắc uấn, nhận thây sắc uấn trong ta, nhận thấy ta trong sắc uân. Nhận 
thấy thọ uấn là ta, hay nhận thấy ta có thọ uân, nhận thấy thọ uân trong ta, nhận thấy ta 
trong thọ uân. Nhận thấy tưởng uân là ta, hay nhận thấy ta có tưởng uần, nhận thấy tưởng 
uân trong ta, nhận thấy ta trong tưởng uân. Nhận thấy hành uẫn là ta, hay nhận thấy ta 
có hành uân, nhận thấy hành uần trong ta, nhận thấy ta trong hành uân. Nhận thấy thức 
uấn là ta, hay nhận thấy ta có thức uẫn, nhận thấy thức uẫn trong ta, nhận thấy ta trong 
thức uân. 


Tà kiến là sự nhận thấy băng cách thiên kiến, tức là hoang vu kiến, khuyết phạp kiến, 
cừu địch kiến, biến hóa kiến, triền kiến, sự tự chấp, sự chấp trước, sự cô chấp, sự chấp 
sai, trạng thái sai, tà đạo, đường lối xấu, giáo phái phát nguyên điêu tản. Nếu có trạng 
thái như thế gọi là ngã chấp thủ. 


Những chơn tướng như trên gọi là chư pháp thủ. 


Chư pháp phi thủ trong khi có ra sao? Trừ ra pháp thủ rồi, còn pháp thiện, pháp bất 
thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ 
uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
phi thủ (no upadana dham?m). 


Chư pháp cảnh thủ trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký còn 
trong phạm vi lậu mà nương theo Dục giới, Sắc giới và Vô sắc giới tức là sắc uấn.. 
thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh thủ. 


!0 Khuyết phạp - thiếu thốn (theo từ điển Hán-Việt của Đào Duy Anh) 
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-_ Chự pháp phi cảnh thủ trong khi có ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh thủ (anupadaniya dhammđ). 


787. 


-_ Chự pháp tương ưng thủ trong khi có ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp thủ 
đó tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng thủ. 


-_ Chư pháp bất tương ng thủ trong khi có ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với 
pháp thủ đó tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp bât tương ưng thủ. 


788. 


-_ Chư pháp thủ và cảnh thủ trong khi có ra sao? Tức là pháp thủ. Đây gọi là chư pháp 
thủ và cảnh thủ (u„padãng ceva dhamma upadaniya c4). 


-_ Chư pháp cảnh thủ mà phí thú ra sao? Những pháp nào thành cảnh thủ mà trừ ra pháp 
thủ tức là pháp thiện, pháp bât thiện và pháp vô ký còn trong phạm vi lậu nương Dục 
giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp cảnh thủ và phi thủ. 

789. 

-_ Chư pháp thủ và tương ng thủ trong khi có ra sao? 

Tà kiến thủ tương ưng với dục thủ, dục thủ tương ưng với tà kiến thủ. 

Giới cắm thủ tương ưng với dục thủ, dục thủ tương ưng với giới cắm thủ. 

Ngã chấp thủ tương ưng với dục thủ, dục thủ tương ưng với ngã chấp thủ. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp thủ và tương ưng thủ. 


-_ Chư pháp tương ng thủ mà phí thủ ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp thủ 
đó mà trừ ra pháp thủ, tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
tương ưng thủ mà phi thủ. 


790. 


Chư pháp ly thủ mà cảnh thủ ra sao? Những pháp nào bất tương ưng với pháp thủ đó 
như là pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký mà còn thuộc phạm vi lậu nương Dục 
giới, Sắc giới, Vô sắc giới, tức là sắc uân... thức uấn. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp ly thủ mà cảnh thủ. 


-_ Chư pháp ly thủ và phi cảnh thú ra sao? Đạo, quả siêu thế và vô vi giới. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp ly thủ và phi cảnh thủ. 


11) Phần chùm phiền não (kilesagocchaka). 
791. 


Chư pháp phiền não trong khi có ra sao? Thập phiền não như là tham, sân, si, ngã mạn, 
tà kiên, hoài nghi, hôn trâm, phóng dật, vô tàm, vô úy. 


792. 
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793. 


794. 


Trong thập phiên não đó mà tham như thể nào? 


Sự dục vọng, đa dục vọng, biến chuyên theo cảnh, sự vui thích, sự hí hởn, sự dục vọng 
bằng mãnh lực hí hớn, sự dục vọng nặng của tâm, sự ham muốn, sự quy lụy, sự mê đắm, 
sự thân ái, sự tình ái, sự liên hệ gắn bó, sự trầm nịch, vẫn lôi kéo, vẫn gạt gầm, còn làm 
cho chúng sanh liên kết, lỗi thiên nhiên, vẫn thắm tâm, hằng tươm ra, pháp như sợi chỉ, 
vẫn tỏa ra, vẫn gom lại, vẫn như bạn lưỡng diện, chính nguồn cội tâm, vẫn đưa đến cõi 
đời, sự dục vọng như sum lâm, sự dục vọng như mật lâm, sự liên hệ, sự lưu luyến, quái 
niệm, sự ràng buộc, sự mong mỏi, thái độ mong mỏi. 


Mong nỏi sắc, mong mỏi thỉnh, mong mỏi khí, mong mỏi vị, mong mỏi xúc, mong mỏi 
lợi, mong mỏi của, mong mỏi con, mong mỏi trường thọ, khao khát, quá khao khát, rất 
quá khao khát, sự tế ngữ, cách tế ngữ, thái độ tế ngữ, sự tham lam, cách tham lam, thái 
độ tham lam, thành nhân mê mẫn theo những cảnh tốt, sự địa vị trong địa vị không thích 
hợp, sự tham quá cỡ, sự nhiễm đắm tâm, thái độ nhiễm đắm tâm, sự hỷ lạc của tâm, sự 
quá mong mỏi dục vọng, hữu dục, ly hữu dục, Sắc giới dục, Vô sắc giới dục, diệt dục 
(đoạn kiến), sắc dục, thinh dục, khí dục, vị dục, xúc dục, pháp dục, bộc, phối, phược, 
thủ, luyễn mộ, cái, mái che ngăn, mây ràng buộc, tùy phiền não, tiềm thùy, che đậy, dục 
như dây mây, sự mong mỏi các vật chất, cội rễ của khổ, nhân của khổ, sở sanh của khổ, 
bẫy của ma, lưỡi câu của ma, sở sanh của ma, tình dục như sông cái, tình dục như chải 
lưới, tình dục như buộc cột, tình dục như biển cả, tham lam, tham ác, tham là căn bất 
thiện. Những trạng thái như thế gọi là tham. 


Sân trong khi có ra sao? 


Thủ hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ 
răng người nảy đang làm cho ta hư hại, thù hận sát hại do nghĩ răng người này sẽ làm 
cho ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm cho người thương của ta hư hại, thù hận 
sát hại do nghĩ răng người này đang làm cho người thương của ta hư hại, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người này sẽ làm cho người thương của ta hư hại. 


Thù hận sát hại do nghĩ rằng người này đã làm lợi ích đến người mà ta ghét, thù hận sát 
hại do nghĩ răng người này đang làm cho lợi ích đên người mà ta ghét, thù hận sát hại 
do nghĩ răng người nảy sẽ làm cho lợi ích đên người mà ta ghét. 


Hay là thù hận phát sanh ra đặng với nguyên do tâm oán hận, sự giận hờn, xích mích, 
oán giận, tức tưởi, bồn chôn, sân, nghĩ cách ám hại, quyết ám hại, bực tức, lỗi ám hại, 
tâm giận, thái độ giận, trạng thái có sự sân như thế này, những sự ám hại, cách ám hại, 
thái độ ám hại, sự mưu hại, cách mưu hại, thái độ mưu hại, sự giận, sự oán giận, sự hung 
dữ, ác khẩu, những sự tâm không hoan hỷ. Nếu có trạng thái như thế đây gọi là sân. 


Sỉ trong khi có ra sao? Sự không biết khổ, sự không biết khô tập, sự không biết khô 
diệt, sự không biết thực hành đường đi đến diệt khổ, sự không biết phần quá khứ, sự 
không biết phần vị lai, sự không biết phần quá khứ và vị lai, sự không biết pháp y tương 
sinh là do nhân trợ tạo mới sanh ra, sự không biết, sự không thấy, sự không đắc chứng, 
sự không biết bằng cách thích hợp, sự không biết theo cách chân thật, sự không thâu 
suốt, sự không tín theo lẽ phải, sự không quyết tín đàng hoàng, sự không xét đoán, sự 
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795. 


796. 


797. 


798. 


799. 


800. 


801. 


không suy xét, sự không làm cho tỏ rõ, thiển trí, khờ khạo, sự không. biết rõ, sự mê mờ, 
sự mê luyến, sự trầm mê tức là vô minh, vô minh bộc, vô minh phối, vô minh cái, vô 
minh tiềm thùy, then chốt của sự tối tăm, si là căn bất thiện. Những trạng thái như thế 
gọi là s1. 


Ngã mạn trong khi có ra sao? Cách so sánh cho rằng ta tốt hơn họ, ta bằng họ, ta thua 
họ, sự so sánh, thái độ so sánh, lỗi so sánh, lúc nào có trạng thái như thế tức là tự nâng 
cao, đem mình sánh cho bằng kẻ khác, tự so đo với người, tâm công cao, tánh cần so 
sánh này gọi là ngã mạn. 


Tà kiến trong khi có ra sao? Như là nhận thấy đời trường tôn, hoặc không trường tồn, 
Thế giới cùng tột hoặc không cùng tột. Hay cho rằng sanh mạng cũng vì sanh lý, hoặc 
sanh mạng khác với sanh lý. Hoặc chết rồi còn, hoặc chết rồi mắt, hoặc chết rồi còn cũng 
chẳng phải, hoặc chết rồi mất cũng chăng phải. Sự nhận xét băng. cách thiên kiến, hoang 
vu kiến, khuyết phạp kiến, cừu địch kiến, biến hóa kiến, triền kiến, sự tự chấp, sự chấp 
trước, sự cô chấp, sự chấp sai, trạng thái sai, tà đạo, đường lối xấu, giáo phái phát nguyên 
điêu tàn, chấp theo khinh thị. Những cách như thế gọi là tà kiến. 


Tất cả kiến thức nhận sai đều thuộc về tà kiến. 


Hoài nghỉ trong khi có ra sao? 


Hoài nghi Phật, Pháp, Tăng, hoài nghi điều học, quá khứ, vị lai, luôn cả quá khứ và vị 
lai, hoài nghi pháp y tương sinh là pháp y tương sinh có phải do duyên trợ tạo mới sanh 
ra chăng? 


Cách lừng chừng, thái độ lừng chừng, sự xét thấy lạ lùng khác biệt, sự quyết đoán cảnh 
không đặng, sự nhận thấy thành hai lẽ, sự nhận thấy như đường rẽ hai, sự không quyết 
một, sự tính vớ vẫn, suy xét lừng chừng, sự không thê dứt khoát, sự sẵn sượng của tâm, 
sự tràn lan của tánh. Những trạng thái như thế gọi là hoài nghỉ. 


Hôn trầm trong khi có ra sao? Sự không khéo hợp của tâm, sự không thích hợp với 
công việc của tâm, sự nhuyễn nhược, sự lui sụt, sự bân thân, cách bân thân, trạng thái 
bân thân, sự dã dượi, cách dã dượi, thái độ dã dượi. Đây gọi là hôn trâm. 


Phóng dật trong khi có ra sao? Sự toán loạn của tâm, sự không vắng lặng của tâm, sự 
lao chao của tâm, sự sôi nôi của tâm. Như thê gọi là phóng dật. 


Vô tàm trong khi có ra sao? Thái độ không thẹn với sự vật đáng thẹn, hành động không 
mắc cỡ với những sự ác, xấu. Như thế gọi là vô tàm. 
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802. 


803. 


304. 


805. 


806 


807. 


Vô úy trong khi có ra sao? Thái độ không ghê sợ với trường hợp đáng ghê sợ, cách 
không ghê sợ với tội ác xâu, như thê gọi là vô úy. 


Những chơn tướng như trên gọi là chư pháp phiền não. 


Chư pháp phi phiền não ra sao? Trừ ra pháp phiền não, còn pháp thiện, pháp bắt thiện 
và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uần... 
thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi 
phiền não. 


Chư pháp cảnh phiền não là chỉ? Pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký còn trong 
phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uần... thức uân. Những 
chơn tướng nảy gọi là chư pháp cảnh phiền não. 


Chu pháp phi cảnh phiền não ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vì giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phi cảnh phiên não (asankilesika dhammđ). 


Chu pháp phiên toái trong khi có ra sao? Ba căn bắt thiện là tham, sân, si và phiền não 
đồng nương với căn bắt thiện; thọ uần... thức uân tương ưng với căn bắt thiện đó luôn 
thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp mà có căn bắt thiện làm sở sanh. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phiền toái (saukilithä dhammä). 


Chư pháp phi phiền toái ra sao? Pháp thiện và pháp vô ký nương Dục giới, Sắc giới, 
Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uần... thức uẫn, luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi phiền toái. 


Cư pháp tương ng phiên não ra sao? Những pháp nào tương ưng với pháp phiền não 
đó tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng phiên 
não (kilesa sampayutta dhammđ). 


Chư pháp bất [ương ng phiền não trong khi có ra sao? Những pháp nào không tương 
ưng với pháp phiền não, đó tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp bất tương ưng phiền não. 


Chư pháp phiên não và cảnh phiên não ra sao? Tức là những pháp phiền não. Đây gọi 
là chư pháp phiên não và cảnh phiên não (&ilesa ceva dhamma sankilesika ca). 


Chư pháp cảnh phiền não mà phi phiền não trong khi có ra sao? Những pháp nào 
thành cảnh của pháp phiền não đó mà trừ ra pháp phiền não tức là pháp thiện, pháp bất 
thiện và pháp vô ký còn trong phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là 
sắc uấn.... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh phiền não mà phi phiền 
não. 
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Chư pháp phiền não và phiền toái ra sao? Tức là pháp phiền não. Đây gọi là chư pháp 
phiền não và phiền toái (i/esa ceva đhamml sankilifthä ca). 


Chư pháp phiền toái mà phi phiền não ra sao? Những pháp sôi nỗi nóng nảy mà trừ ra 
phiên não tức là thọ uân... thức uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phiên toái 
mà phi phiên não (sankiHtha ceva dhamma no ca kilesa). 


- Cư pháp phiên toái và trơng ng phiên não ra sao? 


Phiền não tham tương ưng với phiên não si và phiền não sỉ tương ưng với phiền não 
tham. 

Phiền não sân tương ưng với phiền não sỉ và phiền não si tương ưng với phiên não sân. 

Phiền não ngã mạn tương ưng với phiền não sĩ và phiền não sỉ tương ưng với phiền não 
ngã mạn. 

Phiền não tà kiến tương ưng với phiền não si và phiền não si tương ưng với phiền não 
tà kiến. 

Phiền não hoài nghỉ tương ưng với phiền não si và phiền não sỉ tương ưng với phiền não 
hoài ngh1. 

Phiền não hôn trầm tương ưng với phiền não si và phiền não si tương ưng với phiền não 
hôn trầm. 

Phiền não phóng dật tương ưng với phiền não si và phiền não si tương ưng với phiền 
não phóng dật. 

Phiền não vô tàm tương ưng với phiền não si và phiền não si tương ưng với phiền não 
vô tàm. 

Phiền não vô úy tương ưng với phiền não si và phiền não si tương ưng với phiền não vô 
úy. 

Phiền não tham tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương ưng 
với phiền não tham. 

Phiền não sân tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương ưng với 
phiền não sân. 

Phiền não sỉ tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương ưng với 
phiền não si. 

Phiền não ngã mạn tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương 
ưng với phiền não ngã mạn. 

Phiền não tà kiến tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương ưng 
với phiền não tà kiến. 

Phiền não hoài nghi tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương 
ưng với phiền não hoài nghi. 

Phiền não hôn trầm tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương 
ưng với phiền não hôn trầm. 

Phiển não vô tàm tương ưng với phiền não phóng dật và phiền não phóng dật tương ưng 
với phiền não vô tàm. 

Phiên não vô úy tương ưng với phiền não phóng đật và phiền não phóng dật tương ưng 
với phiền não vô úy. 

Phiền não tham tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tảm tương ưng với 
phiền não tham. 
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Phiền não sân tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với phiền 
não sân. 

Phiền não sỉ tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với phiền 
não SI. 

Phiền não ngã mạn tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với 
phiền não ngã mạn. 

Phiền não tà kiến tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với 
phiền não tà kiến. 

Phiền não hoài nghỉ tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với 
phiền não hoài nghi. 

Phiền não hôn trâm tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với 
phiền não hôn trầm. 

Phiền não phóng dật tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng 
VỚI phiền não phóng dật. 

Phiền não vô úy tương ưng với phiền não vô tàm và phiền não vô tàm tương ưng với 
phiền não vô úy. 


Phiền não tham tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với phiền 
não tham. 

Phiền não sân tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với phiền 
não sân. 

Phin não sỉ tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với phiền não 
S1. 

Phiền não ngã mạn tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với 
phiền não ngã mạn. 

Phiền não tà kiến tương ưng với phiền não vô úy vả phiền não vô úy tương ưng với 
phiền não tà kiến. 

Phiền não hoài nghi tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với 
phiền não hoải nghi. 

Phiền não hôn trầm tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với 
phiền não hôn trầm. 

Phiền não phóng dật tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với 
phiền não phóng dật. 

Phiền não vô tàm tương ưng với phiền não vô úy và phiền não vô úy tương ưng với 
phiền não vô tàm. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp phiền não tương ưng phiền não (kilesa ceva 
dhamma kilesa sampayufta cq). 


Chu pháp tương ng phiền não mà phi phiền não ra sao? Những pháp tương ưng với 
pháp phiền não đó mà trừ ra phiền não tức là thọ uân... thức uẫn. Những chơn tướng 
nảy gọi là chư pháp tương ưng phiền não mà phi phiền não. 


Chư pháp ly phiền não mà cảnh phiền não ra sao? Những pháp nào bất tương ưng 
phiền não đó tức là pháp thiện và pháp vô ký mà còn trong phạm vi lậu nương Dục giới, 
Sắc giới, Vô sắc giới, tức là sắc uân... thức uẫn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
ly phiền não mà cảnh phiền não. 
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Chu pháp ly phiền não và phi cảnh phiền não ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly phiên não và phi cảnh phiên não. 


12) Phần yêu bối (pifhiduka). 
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811. 


812. 


813. 


814. 


815. 


Chu pháp sơ đạo tuyệt trừ ra sao? Tam triền tức là thân kiến (triền), hoài nghi (triền) 
và giới câm thủ (triên). 


Trong tam triên đó mà thân kiên (triên) ra sao? 


Phàm phu trong đời này có kẻ thiếu học không đặng gặp bậc Thánh, không thông pháp 
của bậc Thánh, không tập rèn theo pháp của bậc Thánh, không gặp trí thức, chăng thông 
pháp của trí thức, chẳng tập rèn theo pháp của trí thức. Nhận thấy sắc uấn là ta, hoặc 
nhận thấy ta CÓ sắc uân, nhận thấy : sắc uấn trong ta, nhận thấy ta trong sắc uầẩn. Nhận 
thấy thọ uấn.. . tưởng uân... hành uần... thức uân là ta, hoặc nhận thấy ta có thức uấn, 
nhận thấy thức uần trong ta, nhận thấy ta trong thức uấn. 


Tà kiến tức là thiên kiến... cách tin dị đoan. Những trạng thái như thế gọi là thân kiến 
(triên). 


Hoài nghỉ (triền) trong khi có ra sao? Hoài nghi Phật... sự sằn sượng của tâm, sự tràn 
lan của tánh. Những trạng thái như thê gọi là hoài nghi (triên). 


Giới cấm thủ (triền) trong khi có ra sao? Chúng ngoại giáo Sa-môn, Bà-la-môn nhận 
thây sự trong sạch do giới, do tu hành, do thực hành trì giới mà có sự nhận thây băng tà 
kiên tức là thiên kiên, cách tin dị đoan. Những trạng thái như thê gọi là giới câm thủ 
(triên). 


Cư pháp sơ đạo tuyệt trừ trong khi có ra sao? Tam triỀền nói đây mà phiền não đồng y 
trụ với tam triền đó như là thọ uần... thức uấn tương ưng với tam triền ấy luôn thân 
nghiệp, khẩu nghiệp và ý nghiệp mà có tam triền làm sở sanh. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp sơ đạo tuyệt trừ (Dassanena pahatabba dhammđ). 


Cư pháp phi sơ đạo tuyệt trừ trong khi có ra sao? Trừ ra pháp triền, còn pháp thiện, 
pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế, 
tức là thọ uẫn... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp phi sơ đạo tuyệt trừ. 


Chu: pháp ba đạo cao tuyệt trừ là chỉ? Tham, sân, sỉ ngoài ra và phiền não đồng y trụ 
với tham, sân, s1 Ấy, tức là thọ uân... thức uẫn tương ưng với tham, sân, si đó luôn thân 
nghiệp, khẩu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, si làm sở sanh. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp ba đạo cao tuyệt trừ (bhãvanäya pahatfabba dhammđ). 
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Chư pháp ba đạo cao không tuyệt trừ là chỉ? Trừ ra những pháp ba đạo cao tuyệt trừ, 
còn pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc 
giới và siêu thế tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp ba đạo cao không tuyệt trừ („a bhavanaãya pahafabba 
dhammđ). 


Chu pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ ra sao? Tam triền tức là thân kiến, hoài nghi và 
giới câm thủ. 


Trong tam triên đó mà thân kiên (triên) ra sao ? 


Phàm phu trong đời này có kẻ thiếu học không đặng gặp bậc Thánh, không thông pháp 
của bậc Thánh, không tập rèn theo pháp của bậc Thánh, không gặp trí thức, thông pháp 
của trí thức, chăng tập rèn theo pháp của trí thức. 


Nhận thấy sắc uân. là ta, hoặc nhận thấy ta có sắc uấn, nhận thấy sắc uấn trong ta, nhận 
thấy ta trong sắc uẫn. Nhận thấy thọ uấn.. . tưởng uân... hành uần... thức uẫn là ta, hoặc 
nhận thấy ta có thức uân, nhận thấy thức uân trong ta, nhận thấy ta trong thức uấn. 


Tà kiến tức là thiên kiến... cách tin theo dị đoan. Những trạng thái như thế gọi là thân 
kiên (triên). 


Hoài nghỉ trong khi có ra sao ? Hoài nghị Phật... sự sẵn sượng của tâm, sự tràn lan của 
tánh. Những trạng thái như thê gọi là hoài nghi. 


Giới cắm thủ trong khi có ra sao? Chúng ngoại giáo Sa-môn, Bà-la-môn nhận thấy sự 
trong sạch do giới, do tu hành, do thực hành trì giới mà có sự nhận thây băng cách tà 
kiên, thiên kiên, cách tin dị đoan. Những trạng thái như thê gọi là giới câm thủ. 


Chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ ra sao? Tam triền như đã nói đây và phiền não 
đông y trụ với tam triên đó, tức là thọ uân... thức uân tương ưng với tam triên ây luôn 
thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp mà có tam triên làm sở sanh. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 

Tam triền tức là thân kiến, hoài nghi và giới cấm thủ. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp sơ đạo tuyệt trừ. 

Tham, sân, si đồng sanh y trụ nơi tam triền ấy. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 

Về phần phiền não đồng y trụ với tham, sân, si ấy như là thọ uân... thức uân tương ưng 
với tham, sân, s1 đó luôn thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, si làm 
sở sanh. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 

Chư pháp phi hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ ra sao? Trừ ra những pháp sơ đạo tuyệt trừ, 
còn pháp thiện, pháp bắt thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc 
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giới và siêu thế tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phi hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ (na đassanena pahafabba 
hetuka dhammđ). 


Chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ ra sao 2 


Tham, sân, si ngoài ra. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân ba đạo cao 
tuyệt trừ (bhavanaya pahatabba dhammgđ). 


Phân phiền não đồng nương với tham, sân, si đó như là thọ uần... thức uân mà tương 
ưng với tham, sân, s1 ây luôn thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp mà có tham, sân, s1 
làm sở sanh. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ. 


Chư pháp phi hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ là chỉ? Trừ ra những pháp ba đạo cao 
tuyệt trừ, còn pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc 
giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ („a bhãvanaãya 
pahatabba hetuka dhammđ). 


Chư pháp hữu tầm trong khi có ra sao? Chỉ trừ tâm trong cõi hữu tầm là Dục giới, Sắc 
giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uấn.. . thức uẫn mà tương ưng với tầm đó. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp hữu tầm (savi/akkã dhamm3). 


Chư pháp vô tâm trong khi có ra sao? Thọ uấn.. . thức uẩn trong cõi vô tầm, tức là Dục 
giới, Sắc giới, Vô sắc giới, siêu thế và tầm luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp vô tầm (avifakkä). 


Chư pháp hữu tứ trong khi có ra sao? Chỉ trừ tứ trong cõi hữu tứ là Dục giới, Sắc giới 
và siêu thê tức là thọ uân... thức uân mà tương ưng với tứ đó. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp hữu tứ (savicara dhammđ). 


Chư pháp vô tứ trong khi có ra sao? Thọ uân... thức uẫn trong cõi vô tứ, tức là Dục 
giới, Săc giới, Vô sắc giới, siêu thê và tứ luôn tât cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp vô tứ (avicarä dhammđ). 


Chư pháp hữu hỷ trong khi có ra sao? Chỉ trừ pháp hỷ trong cõi hữu hỷ là Dục giới, 
Sắc giới và siêu thế, tức là thọ uẫn... thức uân mà tương ưng với pháp hỷ đó. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp hữu hỷ (sap?pifika dhammđ). 


Chư pháp vô hỷ trong khi có ra sao? Thọ uẩn.. . thức uẩn trong cõi vô hỷ là Dục giới, 
Sắc giới, Vô sắc giới, siêu thế và pháp hÿ luôn tất cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp vô hỷ (ap?pifika dhammđ). 


Chư pháp đồng sanh với pháp hý ra sao? Chỉ trừ pháp hỷ trong cõi hữu hỷ là Dục giới, 
Sắc giới và siêu thế tức là thọ uân... thức uân mà tương ưng với pháp hỷ đó. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với pháp hỷ. 
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Chư pháp không đông sanh với pháp hỷ ra sao? Thọ uẩn, tưởng uầẫn, hành uẫn và thức 
uân trong cõi vô hỷ tức là Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới, siêu thế và hỷ luôn cả sắc 
pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không đồng sanh với pháp 
hỷ (na pitisahagata dhammđ). 


Chu pháp đồng sanh với lạc thọ ra sao? Chỉ trừ lạc thọ trong cõi hữu lạc là Dục giới, 
Sắc giới và siêu thế tức là tưởng uấn, hành uấn, thức uẫn mà tương ưng với lạc thọ. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với lạc thọ (sukhasahagatä dhammäi). 


Cư pháp không đồng sanh với lạc thọ ra sao ? Thọ uẩn... thức uấn trong cõi vô lạc tức 
là Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới, siêu thế và lạc thọ luôn cả sắc pháp và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp không đồng sanh với lạc thọ. 


Chư pháp đồng sanh với xá thọ ra sao? Chỉ trừ xả thọ trong cõi hữu xả thọ là Dục giới, 
Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là tưởng uân, hành uẫn, thức uân mà tương ưng với 
xả thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với xả thọ (upekha sahagara 
dhammđ). 


Chư pháp không đồng sanh với xả thọ ra sao? Thọ uẩn... thức uấn trong cõi vô xả thọ 
là Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới, siêu thế và xả thọ luôn cả sắc pháp và vô vi giới. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp không đồng sanh với xả thọ. 


Chư pháp Dục giới trong khi có ra sao? Uấn, xứ, ĐIỚI, sắc, thọ, tưởng, hành, thức luân 
chuyền liên quan trong những cõi như vây: Phía thấp tột đến địa ngục A tỳ, phía trên cao 
tột đến Tha hóa tự tại thiên. Những chơn tướng này gọi là chư pháp Dục giới 
(kamavacara dham3). 


Cư pháp phi Dục giới trong khi có ra sao? Tức là pháp Sắc giới, pháp Vô sắc giới và 
pháp siêu thê. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi Dục giới. 


Chu pháp Sắc giới trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu của bậc nhập 
thiền (thiền thiện) hay là của bậc hóa sanh (thiền quả), hay là của bậc an vui hiện đời 
(thiền tố). Những pháp này luân chuyển liên quan trong cõi ấy, phía dưới từ Phạm thiên, 
phía trên tột đến Sắc cứu cánh (akanif/hz). Những chơn tướng này gọi là chư pháp Sắc 
ĐIỚI. 

Chư pháp phi Sắc giới trong khi có ra sao? Pháp Dục giới, pháp Vô sắc giới và pháp 
siêu thế. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi Sắc giới. 


Chư pháp Vô sắc giới trong khi có ra sao? Những pháp tức là tâm và sở hữu của bậc 
nhập thiền (thiên thiện) hay của bậc hóa sanh (thiền quả), hay của bậc hưởng lạc hiện 
đời (thiền tố). Những pháp này luân chuyền liên quan trong cõi ấy, thấp từ Không vô 
biên, tột cao đến Phi tưởng phi phi tưởng. Những chơn tướng này gọi là chư pháp Vô 
SắC ĐIỚI. 
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Chu pháp phì Vô sắc giới trong khi có ra sao? Tức là pháp Dục giới, pháp Sắc giới và 
pháp siêu thê. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi Vô sắc giới. 


Chư pháp liên quan luân hồi ra sao? Pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký còn trong 
phạm vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc ĐIỚI, tức là sắc uân... thức uân. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp liên quan luân hôi (0ariyapanna dhammđ). 


Chư pháp bắt liên quan luân hồi ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp bât liên quan luân hôi (apariyapanna dhammđ). 


Chư pháp nhân xuất luân hỗi ra sao? Tức là bôn đạo siêu thê. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp nhân xuât luân hôi (0yyaãnikã dhammđ). 


Chư pháp phi nhân xuất luân hồi ra sao? Trừ ra pháp nhân xuất luân hồi, còn pháp 
thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và 
siêu thế tức là thọ uân... thức uân luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp phi nhân xuất luân hồi. 


Cư pháp (cho quả) nhứt định ra sao? Ngũ nghiệp vô gián, tà kiến nhứt định và bốn 
đạo siêu thê. Những chơn tướng này gọi là chư pháp (cho quả) nhút định (2/4). 


Chư pháp phi (cho quả) nhứt định ra sao? Trừ ra pháp nhứt định, còn pháp thiện, pháp 
bất thiện và pháp vô ký ngoài ra nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế tức là 
thọ uần... thức uẫn luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp phi (cho quả) nhứt định. 


Cư pháp hữu thượng là chi? Pháp thiện, pháp bất thiện và pháp vô ký còn trong phạm 
vi lậu nương Dục giới, Sắc giới, Vô sắc giới tức là sắc uân... thức uân. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp hữu thượng (sa „/ar4). 


Chư pháp vô thượng ra sao? Đạo, quả siêu thê và vô vi giới. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp vô thượng (anuftara dhammđ). 


Cư pháp hữu y trong khi có ra sao? Ba căn bắt thiện là tham, sân, s1 và phiền não đồng 
y trụ với căn bât thiện tức là thọ uân... thức uân mà tương ưng với căn bât thiện luôn 
thân nghiệp, khâu nghiệp và ý nghiệp mà có căn bât thiện làm sở sanh. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp hữu y (sarana dhammđ). 

Cư pháp vô y trong khi có ra sao? Pháp thiện và pháp vô ký nương Dục giới, Sắc giới, 


Vô sắc giới và siêu thế tức là thọ uân... thức uân, luôn cả sắc pháp và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp vô y (aranđ). 
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HI. TOÁT YẾU NHỊ ĐÈ KINH (Sư#anfamaãtikã) 


Tất cả pháp phe đẳng mình ra sao ? Tất cả pháp tương ưng với minh. Những chơn tướng 
này gọi là tât cả pháp phe đảng minh (177abhagino dhammđ). 


Tất cả pháp phe đảng vô mình trong khi có ra sao? Tất cả pháp tương ưng với vô minh. 
Những chơn tướng này gọi là tât cả pháp phe đảng vô minh (avi/abhagino dhammđ). 


Tất cả pháp như điển (chớp) ra sao? Tức là trí tuệ trong 3 Thánh đạo thấp. Những chơn 
tướng nảy gọi là tât cả pháp như điện (chớp) (vựiuppama dhammđ). 


Tất cả pháp như lôi (sấm) ra sao? Trí tuệ trong đạo cao tức là La Hán đạo. Những chơn 
tướng này gọi là tât cả pháp như lôi (sâm) (avÿiruipama dhammđ). 


Tất cả pháp tiểu nhân ra sao? Vô tàm và vô úy. Những chơn tướng này gọi là tất cả 
pháp tiêu nhân (ba1a dhammđ). 


Tất cả pháp quân tử trong khi có ra sao? Tàm và úy. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp quân tử (pandi1a dhammđ). 


Tất cả pháp thiện đều là pháp quân tử (panditã dhamma). 


Tắt cả pháp hắc trong khi có ra sao? Vô tàm và vô úy. Những chơn tướng này gọi là tất 
cả pháp hắc (kanha dhammđ). 


Tất cả pháp bất thiện sắp về pháp hắc (kanhã đhamml). 


Tất cả pháp bạch trong khi có ra sao? Tàm và ủy. Những chơn tướng này gọi là tất cả 
pháp bạch (sukkha dhammđ). 


Tất cả pháp thiện sắp về pháp bạch (sukkhã đhamml). 


Tất cả pháp viêm trong khi có ra sao? Thân ác, khâu ác, ý ác. Những chơn tướng này 
gọi là pháp viêm (apaniya dhammđ). 


Tất cả pháp bất thiện sắp về pháp viêm (/apaniyä dhamm). 


Tất cả pháp vô viêm trong khi có ra sao? Thần thiện, khẩu thiện, ý thiện. Những chơn 
tướng này gọi là tât cả pháp vô viêm (a/apaniya dhammđ). 


Tất cả pháp thiện sắp về pháp vô viêm (aapaniyä dhamm). 


Tất cả pháp chơn tướng thành ra danh ra sao ? Nhắc việc đồn đãi, xưng danh, định đặt, 
ngôn ngữ, danh, bí danh, tên đặt, tên xưng, đích danh, gọi tên. Những chơn tướng này 
gọi là tât cả pháp chơn tướng thành ra danh (adhivacana dhammđ). 
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Tất cả pháp chơn tướng nhân trình bày ra danh như thế nào? Tất cả pháp gọi là pháp 
chơn tướng nhân trình bày ra danh (adhivacanapatha dhammđ). 


Tất cả pháp chơn tướng ngữ Hgôn ra sao? Nhắc việc đồn đãi, xưng danh, định đặt, 
ngôn ngữ, danh, bí danh, tên đặt, tên xưng, đích danh, gọi tên. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp chơn tướng ngữ ngôn („r„fi dhammđ). 


Tất cả pháp gọi là pháp chơn tướng nhân trình bày ra ngữ ngôn (ø6irutipathä dhamm3). 


Tất cả pháp chơn tướng thỉnh danh chế định ra sao? Nhắc việc đồn đãi, xưng danh, 
định đặt, ngôn ngữ, danh, bí danh, tên đặt, tên xưng, đích danh, gọi tên. Những chơn 
tướng này gọi là pháp chơn tướng thinh danh chê định (oaññatfi dhammđ). 


Tất cả pháp chơn tướng nhân hiện bày thỉnh danh chế định trong khi có ra sao? Tất 
cả pháp gọi là pháp chơn tướng nhân hiện bảy thính danh chê định (pañña - ttipatha 
dhammg). 


Tất cả danh pháp là chỉ? Thọ uẫn, tưởng uân, hành uần, thức uẫn và vô vi giới. Những 
chơn tướng này gọi là tât cả danh pháp (0,mua dhammđ). 


Tất cả sắc pháp là chỉ? Sắc tử đại sung và sắc y sinh. Những chơn tướng này gọi là sắc 
pháp upa dhammđ). 


Vô mình đó ra sao? Sự không biết, sự không thấy. .. vô minh như then chốt, si là căn 
bât thiện. Dù thê nào đây gọi là vô minh (av74). 


Hữu ái đó ra sao? Sự vừa lòng trong kiếp sống... sự trầm miếng trong những kiếp sống. 
Dù thê nào đây gọi là hữu ái (bhavatanha). 


Hữu kiến đó ra sao? Sự nhận thấy Tăng ta và vũ trụ sẽ sanh, chính sự nhận thức như 
đây là tà kiến, thiên kiến... lối chấp theo dị đoan. Dù thế nào đây gọi là hữu kiến 
(bhavadifthi). 


Ly hữu kiến trong khi có ra sao? Sự nhận thấy rằng ta và vũ trụ sẽ không sanh, chính 
sự nhận thức như đây là tà kiên, thiên kiên... lôi châp theo dị đoan. Dù thê nào đây gọi 
là Iy hữu kiên (vibhavadifthi). 


Thường kiến là chi? Sự nhận thấy rằng ta và vũ trụ trường tồn, chính sự nhận thức như 
đây là tà kiên, thiên kiên... lôi châp theo dị đoan. Dù thê nào đây gọi là thường kiên 
(sassafadifthi). 

Đoạn kiến là chỉ? Sự nhận thấy rằng ta và vũ trụ sẽ tiêu mắt, chính sự nhận thức như 


đây là tà kiến, thiên kiến... cách chấp theo dị đoan. Dù thế nào đây gọi là đoạn kiến 
(ucchedadlfthi). 
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Cùng tận kiến (hữu biên kiến) ra sao? Sự nhận thấy rằng ta và vũ trụ có chỗ cùng tột, 
chính sự nhận thức này là tà kiên, thiên kiên... cách châp theo dị đoan. Dù thê nào đây 
gọi là cùng tận kiên (anfavadifthi). 


Vô cùng tận kiến (vô biên kiến) ra sao? Sự nhận thây rằng ta và vũ trụ không cùng 
không tột, chính sự nhận thây như đây là tà kiên, thiên kiên... cách châp theo dị đoan. 
Dù thê nào đây gọi là vô cùng tận kiên (aanfavaditthi). 


Hữu tiền kiến là chỉ? Sự nhận thức theo lỗi tà kiến, thiên kiến... cách chấp theo dị đoan 
mở môi phân quá khứ phát sanh. Dù thê nào đây gọi là hữu tiên kiên (pubbamtanuditthi). 


Hữu hậu kiến là chỉ? Sự nhận thức bằng cách tà kiến, thiên kiến... cách chấp theo dị 
đoan mở môi phân vị trí sanh ra. Dù thê nào đây gọi là hữu hậu kiên (aparantanudifthi). 


Vô tầm trong khi có ra sao? Thái độ không hỗ thẹn với cách làm ác xấu mà đáng hỗ 
thẹn, không hô thẹn với tât cả pháp tội ác. Dù thê nào đây gọi là vô tàm (ahirika). 


Vô úy trong khi có ra sao? Thái độ không ghê sợ với cách hành động ác xấu mà đáng 
ghê sợ, không ghê sợ với tât cả pháp tội ác. Dù thê nào đây gọi là vô úy (anoffappa). 


Tàm trong khi có ra sao? Thái độ hồ thẹn với cách làm ác đáng nên hồ thẹn và hồ thẹn 
với cách hợp tât cả pháp tội ác. Dù thê nào đây gọi là tàm. 

Úy trong khi có ra sao? Thái độ ghê sợ với cách làm ác đáng ghê sợ và ghê sợ với những 
pháp tội ác. Dù thê nào đây gọi là úy (øfappa). 


Nan giáo trong khi có ra sao? Thải độ khó nÓI, khó dạy, khó sửa, lập trường chồng đối, 
ưa lôi biện bác, sự không dung hòa, chăng nhận thây theo, không cung kỉnh, chăng nghe 
lời trong khi bị nhắc pháp tự chê. Dù thê nào đây gọi là nan giáo (dovacassai4). 


Ác hữu trong khi có ra sao? Những kẻ nào không đức tin, không trì giới, xiễn trí, thiếu 
học, có sự bỏn xẻn mà hội họp, tụ tập, kết giao, gặp gỡ, sùng tín cho đến quá thương 
kỉnh với người đó, cả thân tâm chiều theo người đó. Dù thế nào đây gọi là ác hữu 
(papamitta1a). 


Người dễ dạy (di giáo) trong khi có ra sao? Thái độ của người dễ nói, dễ dạy, dễ sửa, 
lập trường không chống đối, không biện bác phản đối, có dung hòa, đang nhận thấy theo, 
có sự cung kinh, dễ nghe lời dạy không khi nào bị nhắc bằng pháp tự chế. Dù thế nào 
đây gọi là dị giáo (sovacassa/q). 

Người có thiện hữu ra sao? Người nào là bậc có đức tin, trì giới, đa văn, bố thí, trí tuệ 
mà hiệp hội, tụ tập, kết giao, tìm gặp gỡ, sùng tín, cho đến quá thương kỉnh, tin cậy với 
người đó và đem thân tâm chiều chuộng theo người đó. Dù thế nào đây gọi là người có 
thiện hữu (kalvanamitta14). 
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Trỉ quá ra sao? Sai với ngũ thiên thất tụ (luật) gọi là phạm, người có trí hiểu rành... 
không mê mờ, săn trạch pháp, có chánh kiên, làm nhân rành rẽ sự sai phạm của môi tât 
cả. Dù thê nào đây gọi là tri quá (4paffikusalai4). 


Tri ly quá là chỉ? Người có trí, thái độ biết rành... sự không mê mờ, có cách trạch pháp 
do chánh kiên làm nhân biệt rành xuât những tội ây. Dù thê nào đây gọi là tri ly quá 
(apafti-vu†thanakusalaf4). 


Rành nhập thiền ra sao? Nhập thiền có tầm tứ, nhập thiền không tầm còn tứ và nhập 
thiền không tầm không tứ, phải là người có trí, thái độ hiểu rành... sự không mê mờ, sẵn 
trạch pháp, có chánh kiến làm nhân biết rành cách nhập thiền trong các cách nhập đó. 
Dù thế nào đây gọi là rành nhập thiền (samãpaffikusalatä). 


Tri xuất thiền ra sao? Sáng kiễn biết rành... sự không mê mờ, sẵn trạch pháp, có chánh 
kiên làm nhân rảnh những cách xuât thiên. Dù thê nào, đây gọi là tri xuât thiên 
(samapafi-vu{thanakusala1a). 


Rành thập bát giới ra sao? Thập bát giới là: Nhãn giới, sắc giới, nhãn thức giới, nhĩ 
giới, thính giới, nhĩ thức giới, tỷ giới, khí giới, tỷ thức giới, thiệt giới, vị giới, thiệt thức 
giới, thân giới, xúc giới, thân thức giới, ý giới, pháp giới, ý thức giới. 

Trí tuệ hiểu rành... không mê mờ, sẵn trạch pháp, có chánh kiến làm nhân hiểu rành tắt 
cả giới. Dù thê nào, đây gọi là rành thập bát giới (dhafukusalat4). 


Hiểu rành tác ý khéo ra sao? Trí tuệ, thái độ biết rành... không mê mờ, sẵn trạch pháp, 
có chánh kiên làm nhân, hiệu rành trong cách xét rõ những giới. Dù thê nào đây gọi là 
hiệu rành tác ý khéo (manasikara kusalar4). 


Hiệu rành xứ ra sao 2 

Thập nhị xứ là: Nhãn xứ, sắc xứ, nhĩ xứ, thinh xứ, tỷ xứ, khí xứ, thiệt xứ, vị xứ, thân xứ, 
xúc xứ, ý xứ, pháp xứ. 

Trí tuệ, thái độ biệt rành... sự không mê mờ, sẵn trạch pháp, có chánh kiên làm nhân 
biệt rành tât cả xứ. Dù thê nào đây gọi là hiêu rành xứ (ãyafana kusalai4). 


Hiểu rành y tương sinh ra sao? Y tương sanh là vô minh duyên hành, hành duyên thức, 
thức duyên sanh sắc, danh sắc duyên lục nhập, lục nhập duyên xúc, xúc duyên thọ, thọ 
duyên ái, ái duyên thủ, thủ duyên hữu, hữu duyên sanh, sanh duyên lão, tử, sầu, khóc, 
khổ, ưu, ai. Tất cả khổ sanh ra đều do như thế này, bậc trí tuệ có sự biết rành... không 
mê mờ, sẵn trạch pháp, có chánh kiến, rành y tương sinh. Dù thế nào đây gọi là hiểu 
rành y tương sinh (paƒiccasamupada kusalai4). 


Hiểu rành vị trí ra sao? Những pháp làm duyên trợ cho pháp khác sanh, các trạng thái 
ây gọi là vị trí (whãna). Bậc trí tuệ có thái độ hiểu rành... không mê mờ, sẵn trạch pháp, 
có chánh kiến, rành vị trí. Dù thế nào đây gọi là hiểu rành vị trí (0hãnakusalafä). 
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Rành phi vị trí ra sao? Những pháp không phải làm duyên trợ cho pháp khác sanh ra. 
Những trạng thái ấy gọi là phi vị trí. Bậc trí tuệ có thái độ hiểu rành... không mê mờ, 
sẵn trạch pháp, có chánh kiến, rành phi vị trí. Dù thế nào đây gọi là rành phi vị trí 
(afthana kusalafa). 


Chánh trực trong khi có ra sao? Sự chơn thật không cong, không vạy vọ, không xảo 
trá, không quỷ quyệt. Dù thê nào đây gọi là chánh trực (4//av9). 


N«hu nhược trong khi có ra sao? Sự mềm địu, sự nhu hòa, không can cường, không 
cường ngạnh, tâm khiêm nhượng. Dù thê nào đây gọi là nhu nhược (éaddavo). 


Nhẫn nại trong khi có ra sao? Sự nhị nhục, thái độ nhịn nhục, tự đè nén, cách không 
dữ dăn, miệng không ác xâu, tâm hoan hỷ. Dù thê nào đây gọi là nhân nại (khan). 


Nghiêm tịnh trong khi có ra sao? Không hiện thô thân, không quá lời thô lỗ, không phát 
hiện thân tâm thô ác. Dù thê nào đây gọi là nghiêm tịnh (soraccarn). 


Cam ngôn mỹ từ trong khi có ra sao? Chừa những lời nói nào gai góc, gút mắt, gay gắt, 
xiên xỏ người khác để làm cho giận hờn không yên ổn, chỉ nói những lời không lỗi, 
thích tai, vừa lòng, danh từ nhiều người trong xứ ưa thích, nói những cách ấy lời suốt 
thao thao không thô lỗ, thành người cam ngôn mỹ từ. Dù thế nào đây gọi là cam ngôn 
mỹ từ (sakhalyam). 


Tiếp đãi trong khi có ra sao? Tiếp đãi có hai cách: Một là tiếp đãi vật chất, hai là tiếp 
đãi pháp. Cũng có người trong đời này thành người tiêp đãi, hoặc tiệp đãi băng vật chât, 
hoặc tiêp đãi băng pháp. Theo đây gọi là tiêp đãi (pafisantharo). 


Người không thu thúc lục môn quyển ra sao? 


Có người trong đời này hoặc thấy sắc bằng con mắt rồi chấp tướng, chấp theo hình thẻ, 
cho nên những tội ác tham, sân, sĩ mới chỉ phối những người không thu thúc nhãn quyền 
ấy, do vì không thu thúc nhăn quyền mới không tu tập để thu thúc nhãn quyên, chăng 
gìn giữ nhãn quyên, do đó mới không đặng gọi là thu thúc nhãn quyên. 


Nghe tiếng bằng lỗ tai... ngửi hơi băng mũi... nếm vị bằng lưỡi... đụng chạm cảnh xúc 
bằng thân... biết cảnh pháp bằng tâm... rồi chấp theo tướng, chấp theo hình thức nên 
những tội ác tham, sân, sĩ mới chỉ phối những người không thu thúc ý quyền ấy. Cũng 
do không thu thúc ý quyền, chẳng thực hành để thu thúc ý quyền, không gìn giữ ý quyền 
mới không thành tựu thu thúc ý quyền vậy. 


Sự không bảo hộ, cách không bảo hộ, thái độ không bảo hộ, cách không thu thúc lục 
quyên như thê. Đây gọi là người không thu thúc lục môn quyên (indriyesu 
qguftadvara1a). 


Người không độ lượng vật thực ra sao? Có người trong đời này tác ý không khéo cho 
rằng ăn vật thực để chơi bời, để mê mân, để cho có sắc đẹp, đặng mập mạp. Như thế là 
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người không tri túc, không biết độ thực, chăng khéo suy xét với vật thực. Như thế gọi là 
người không độ lượng vật thực (5hojame amaftaffiui4). 


Người thu thúc lục môn quyền ra sao? 


Cũng có người trong đời này thấy sắc bằng con mắt rồi không chấp tướng, không chấp 
theo hình thê, cho nên những tội ác tham, sân, sỉ không bị chỉ phối. Những người thu 
thúc nhãn quyên ấy, do nhờ thu thúc nhãn quyền mới tu tập để thu thúc nhãn quyên, gìn 
g1ữ nhãn quyên đó mới thành tựu người thu thúc nhãn quyên. 


Đặng nghe tiếng băng tai.. . ngửi hơi bằng mũi... nễm vị bằng lưỡi.. . đụng cảnh xúc 
băng thân... biết cảnh pháp bằng tâm, rôi không chấp theo tướng, không chấp theo hình 
thể, cho nên những tội ác tham, sân si không chỉ phối những người thu thúc ý quyền Ấy. 
Cũng do nhờ thu thúc ý quyền rồi giữ gìn ý quyền mới thành tựu cách thu thúc ý quyên. 
Sự bảo hộ, cách bảo hộ, thái độ bảo hộ, cách thu thúc lục môn quyền như thế. Đây gọi 
là người thu thúc lục môn quyền (indriyesu guttadvaratl). 


Người trí độ thực ra sao ? Có người trong đời này suy xét khéo léo cho rằng vật thực ăn 
chăng phải để chơi, ăn chắng phải để say mê, ăn chẳng phải để trau dồi sắc đẹp, ăn chẳng 
phải để giúp cho mập mạp, mà chỉ cần ăn để sống hầu còn sanh mạng, (ta) ăn để hạn 
chế sự đói trợ phạm hạnh, do nhờ phương tiện này (ta) sẽ hạn chế sự chịu khổ từng đói 
và không chịu khổ mới sẽ đặng sống vững vàng tạo sự không có lỗi và nhờ đó mà có 
cách sông an vui sẽ có đến cho ta, suy nghĩ như thế rồi mới độ vật thực. Sự tri túc, sự tri 
độ thực, cách suy xét trong vật thực đó. Dù thế nào đây gọi là người tri độ thực (bhojane 
mattannui4). 


Thất niệm trong khi có ra sao? Sự nhớ không đặng, phụ niệm không đặng, không nhớ 
lại, nhớ ghi không đặng, cử chỉ nhớ không đặng, sự lướt đời, sự lần lộn. Dù thê nào đây 
gọi là thât niệm (muithasacca). 


Quên mình trong khi có ra sao? Sự không biết, sự không thấy... vô minh như then chốt 
đóng, s1 là căn bât thiện. Dù thê nào đây gọi là quên mình (asampaJjañña). 


Chánh niệm trong khi có ra sao? Chánh niệm, phụ niệm, nhớ lại, nhớ đặng, thái độ nhớ 
đặng, sự vẫn nhớ, không lướt đời, sự không quên, cũng gọi là niệm, niệm quyên, niệm 
lực, chánh niệm. Đây gọi là chánh niệm. 


Lương tri trong khi có ra sao? Trí tuệ, thái độ hiểu rõ... sự không mê, cách không mê, 
cách trạch pháp và chánh kiên. Đây gọi là lương tr1 (sưnpajjañña). 


Sức kiểm lại là chỉ? Trí tuệ, thái độ biết rõ... sự không mê mờ, sự trạch pháp và chánh 
kiên. Đây gọi là sức kiêm lại (pafisankhanabalam). 

Tu tiến lực là chị? Cách giao dịch, cách tu tiến, cách làm cho nhiều những pháp thiện. 
Đây gọi là tu tiên lực (bhavanabalam). 
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Chỉ trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm... chánh định. Đây gọi là chỉ (samafha). 


Quán trong khi có ra sao? Trí tuệ, thái độ hiểu rõ... sự không mê mờ, sự trạch pháp và 
chánh kiên. Đây gọi là quán (vinassan4). 


Ấn chứng chỉ trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm... chánh định. Đây gọi là ấn 
chứng chỉ (samatha nimf14). 


Ấn chứng tỉnh tấn trong khi có ra sao? Cách mở mỗi cho tâm tỉnh tấn... chánh tỉnh 
tân. Đây gọi là ân chứng tinh tân (2aggahanimif(4). 


Chiếu cỗ trong khi có ra sao? Cách mở mỗi cho tâm tỉnh tân... chánh tinh tấn. Đây gọi 
là chiêu cô (0aggaho). 


Vô phóng dật trong khi có ra sao? Sự đình trụ của tâm... chánh định. Đây gọi là vô 
phóng dật (avikkhepo). 


Giới trụy là chỉ? Thân phạm, khẩu phạm hay thân và khâu phạm. Những cách như thế 
gọi là giới trụy (s?lavipaffi). 


Dù khuyết những giới nào đều sắp về giới trụy (s?fawipafri). 


Kiến trụy là chỉ? Như là nhận thấy rằng bồ thí rồi không có quả phước, cúng dường rồi 
cũng không có quả phước, sự cúng cầu Thần Thánh chư thiên đều không có quả phước. 
Quả của nghiệp làm tốt đặng tốt, quả của nghiệp làm xấu bị xấu cũng không có. Đời này 
không có, đời khác cũng không có. Cha không phải là cha, mẹ không phải là mẹ. Chúng 
sanh chết và hóa sanh cũng chắng có. Sa-môn, Bà-la-môn thực hành tốt đẹp chơn chánh 
phạm hạnh trong đời cũng không có. Sa-môn, Bà-la-môn tu hành đặng biết rõ đời này 
và đời khác bằng cách tu tuệ cao rồi tuyên bố cho người khác biết cũng không có trong 
đời. Dù nhận thấy bằng cách sai lạc, băng cách thiên kiến... chấp theo đị đoan. Những 
cách như thế gọi là kiến trụy (dihiviparii). 


Tắt cả tà kiến đều sắp về kiến trụy (đi1†hivipaffi). 


Mãn túc giới trong khi có ra sao? Thân không phạm, khẩu không phạm, thân và khâu 
không phạm. Đây gọi là mãn túc giới (s?!2sampad4). 


Giới thu thúc tất cả gọi là mãn túc giới (s?lasampadaä). 


Mãn túc kiến trong khi có ra sao? Sự nhận thây răng người bố thí vẫn có quả phúc, 
cách cúng dường vẫn có quả phước, sự cúng cầu Thần Thánh chư thiên đều có quả 
phước. Nghiệp làm tốt hay xấu đều có kết quả. Đời này vẫn có, đời khác cũng có. Cha 
thật là cha, mẹ thật là mẹ. Chúng sanh chết và hóa sanh vẫn có. Sa-môn, Bà-la-môn thực 
hành phạm hạnh chơn chánh tốt đẹp vẫn có trong đời này và đời khác bằng tự trí tuệ cao 
siêu rồi bố cáo cho người khác biết vẫn có trong đời. Bậc trí tuệ có cách hiêu rõ... không 
mê mờ, sẵn trạch pháp, có chánh kiến. Những trạng thái như thế gọi là mãn túc kiến 
(difthisampad). 
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Tất cả chánh kiến đều sắp thành mãn túc kiến (đithisampada). 


Tịnh giới trong khi có ra sao? Thân không phạm, khâu không phạm, thân và khẩu đều 
không phạm. Đây gọi là tịnh giới (si/avisuddhi). 


Tất cả giới thu thúc đều sắp là tịnh giới (s?lavisuddhi). 


Tịnh kiến trong khi có ra sao? Tuệ tri tự nghiệp, tuệ thuận tùng đề, tuệ đạo và tuệ quả 
(siêu thê). 


Câu nói: “7h kiên” có giải như vây: tuệ, cách hiệu rõ... sự không mê mờ, cách trạch 
pháp và chánh kiên. 


Câu nói: “Sự fỉnh tán của người có đủ trì kiên trong sạch đở” có giải như vây: Cách mở 
môi cho tâm tĩnh tân... chánh tính tân. 


Câu nói: “Sự fhê thảm tâm đó” có giải như vầy: Tuệ thấy cái sanh băng lối hoạn họa, 
tuệ thây cái già băng lôi hoạn họa, tuệ thây cái đau băng lôi hoạn họa, tuệ thây cái chêt 
băng lôi hoạn họa. 


Câu nói: “Sở y thê thảm của tâm” có giải như vây: Tức là sanh, lão, bệnh, tử. 


Câu nói: “%w đã khéo tỉnh tân của người có tâm thê thảm” có giải như vây: Phíc khú 
trong Tông giáo nảy vân bảo vệ tâm vững vàng, ưa thích. 


Muốn cho trừ cần phát sanh hầu tuyệt trừ những tội ác đã từng sanh. 

Muốn cho thận cần phát sanh hầu ngăn ngừa những pháp tội ác chưa từng sanh không 
đặng sanh. 

Muốn cho tu cần phát sanh hầu trau dỗi những pháp thiện chưa từng sanh đặng sanh. 
Muốn cho bảo cần phát sanh hầu duy trì những pháp thiện đã từng sanh càng tăng thêm 
không giảm bớt, tiên hóa đầy đủ rộng rãi. 


Câu nói: ““Šự không biết no trong pháp thiện” có giải như vầy: cách càng rất ưa thích 
của người không biết no trong sự tu tiên tât cả pháp thiện. 

Câu nói: “Không lui sụt tỉnh tấn” có giải như VẬY: thái độ cung kỉnh, hành vi liên lạc, 
làm không nghĩ ngợi, phẩm hạnh không giảm thiểu, chẳng bỏ sự thích hợp, không tránh 
phận sự tư cách kết giao, sự tiến triển cảng làm nhiều hâầu tu tiến tất cả pháp thiện. 


Tiếng gọi minh có giải như vầy: Tam minh tức là túc mạng minh, sanh tử minh và lậu 
tận minh. 


Câu nói: “Giải thoát” có giải như vây: Nhị giải thoát là sự rảnh rang của tâm (bát thiền) 
và níp-bản. 


Câu nói “2uệ frong phần tuyệt” tức là tuệ đạo. 
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Câu nói “Tuệ sanh theo” tức là tuệ đang hiệp với quả siêu thê. 
Dứt nhị đê kinh và đứt tập toát yếu (nikkhepakanda). 
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Phần E. THIÊN TRÍCH YÊU ĐẦU ĐÈ TAM VÀ ĐẦU ĐÈ NHỊ 
I. ĐẦU ĐÈ TAM 


Chư pháp thiện trong khi có ra sao? Thiện trong 4 cõi. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp thiện (&usala dhammđ). 


Chu pháp bắt thiện trong khi có ra sao? L2 tâm bắt thiện hiện hành. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp bât thiện. 


Chư pháp vô ký trong khi có ra sao? DỊ thục quả trong 4 cõi, vô ký tố (#iriyä) trong 3 
cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp vô ký. 


Chư pháp tương ưng lạc thọ ra sao? Tâm đồng sanh với lạc thọ, 4 thứ tâm thiện Dục 
giới, 4 thứ tâm bất thiện, tâm dị thục quả thiện Dục giới và tâm tô mỗi phần 5 thứ. Ba 
bậc thiền hoặc 4 bậc thiền Sắc giới thiện, dị thục quả và tố (#iriyã). Ba bậc thiền hoặc 4 
bậc thiền siêu thế thiện và đị thục quả trừ lạc đồng sanh với những tâm này. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp tương ưng lạc thọ. 


Chư pháp tương ng khổ thọ ra sao? Tâm đồng sanh với ưu thọ: 2 thứ và thân thức 
đồng sanh với khô thọ mà trừ khô thọ đông sanh với tâm ây. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp tương ưng khô thọ. 


Chư pháp đồng sanh với phi khổ phỉ lạc thọ ra sao? Tâm đồng sanh với xả thọ: Thiện 
Dục giới 4 thứ, bất thiện 6 thứ, dị thục quả thiện Dục giới 10 thứ, dị thục quả bất thiện 
6 thứ, tâm tô (kiriya) 6 thứ; tứ thiền Sắc giới: Thiện, dị thục quả và tố; 4 thứ tâm thiện, 
dị thục quả và tố Vô sắc gIỚI; tỨ thiền siêu thế: Thiện và quả mà trừ ra phi khổ phi lạc 
thọ sanh với những tâm ấy. Những chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với phi 
khổ phi lạc thọ. 


Cả 3 thọ, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này không thê gọi là pháp tương ưng 
lạc thọ, pháp tương ưng khổ thọ và pháp tương ưng phi khổ phi lạc thọ. 


Chư pháp dị thục quả trong khi có ra sao? Tâm dị thục quả trong 4 cõi. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp dị thục quả. 


Chư pháp đị thục nhân trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện và thiện trong 4 cõi. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp dị thục nhân. 


Chư pháp phi đị thục quả phỉ dị thục nhân ra sao? Tâm vô ký tô trong 3 cõi, sắc pháp 
và níp-bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi dị thục quả phi dị thục nhân. 


Chư pháp thành do thủ và cảnh thủ ra sao? Tâm dị thục quả trong 3 cõi và sắc nghiệp 
tạo. Những chơn tướng này gọi là chư pháp thành do thủ và cảnh thủ. 

Chu pháp phi thành do thủ mà cảnh thủ ra sao? Bắt thiện và thiện trong 3 cõi, vô ký 
tô trong 3 cõi và sắc phi nghiệp tạo. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi thành 
do thủ mà cảnh thủ. 
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Chu pháp phi thành do thủ và phỉ cảnh thủ ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi thành do thủ và phi cảnh thủ. 


Chu pháp phiền toái và cảnh phiền não ra sao? 12 tâm bắt thiện sanh ra. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phiên toái và cảnh phiên não. 


Chư pháp phi phiền toái mà cảnh phiền não ra sao? Tâm thiện trong 3 cõi, tâm dị thục 
quả trong 3 cõi, tâm vô ký tô trong 3 cõi và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp phi phiên toái mà cảnh phiên não. 

Chu pháp phi phiền toái và phi cảnh phiền não ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp- 
bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi phiên toái và phi cảnh phiên não. 


Chư pháp hữu tầm hữu tứ trong khi có ra sao? Bất thiện và thiện Dục giới, l] tâm quả 
thiện Dục giới, 2 tâm quả bắt thiện, 11 tâm tố (iray); sơ thiền Sắc giới: Thiện, dị thục 
quả và tố; sơ thiền siêu thế: Thiện, đị thục quả (trừ tầm và tứ sanh trong những tâm ấy). 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu tầm hữu tứ. 


Chu pháp vô tâm hữu tứ ra sao? Nhị thiền Sắc giới sắp theo 5 bậc: Thiện, dị thục quả 
và tô. Nhị thiên siêu thê sắp theo 5 bậc: Thiện và dị thục quả (trừ tứ) trong những tâm 
sanh ây. Những chơn tướng này gọi là chư pháp vô tâm hữu tứ. 


Chư pháp vô tầm vô tứ trong khi có ra sao? Ngũ song thức, thiện, dị thục quả và tâm tố 
tam thiên Sắc giới sắp lên; thiện, dị thục quả và tô Vô sắc giới; thiện, dị thục quả siêu 
thê tam thiên sắp lên, sắc pháp, níp-bàn và lây lại tứ trong nhị thiên nêu sắp theo 5Š bậc. 


Tứ trong nhị thiền sắp theo 5 bậc; tứ sanh với tầm không thể nói hữu tầm hữu tứ, vô tầm 
hữu tứ và vô tâm vô tứ cũng không thê nói đặng. 


Chu pháp đồng sanh với pháp hỷ ra sao? Tâm đồng sanh với hỷ thọ, 4 tâm thiện Dục 
giới, 4 tâm bắt thiện, 5 tâm quả thiện Dục giới, 5 tâm tố. Thiền 2 bậc hoặc 3 bậc thiện, 
dị thục quả và tô Sắc giới. Thiền 2 bậc hoặc 3 bậc thiện và dị thục quả siêu thế (trừ pháp 
hỷ sanh chung với những tâm ấy). Những chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh 
với pháp hỷ. 

Chư pháp đồng sanh với lạc thọ ra sao? Tâm đồng sanh với lạc thọ: 4 thứ tâm thiện 
Dục giới, 4 thứ tâm bắt thiện, tâm dị thục quả thiện Dục giới và tâm tố (mỗi phần 5 thứ), 
3 bậc hoặc 4 bậc thiền Sắc giới thiện, dị thục quả và tố. 3 bậc hoặc 4 bậc thiền siêu thế, 
thiện, dị thục quả (trừ lạc đồng sanh với những tâm này). Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp đồng sanh với lạc thọ. 


Chư pháp đồng sanh với xả thọ ra sao? Tâm đồng sanh với xả thọ: 


Thiện Dục giới 4 thứ, bất thiện 6 thứ, dị thục quả thiện Dục giới 10 thứ, dị thục quả bắt 
thiện 6 thứ, tâm tô 6 thứ. 

Tứ thiền thiện, dị thục quả và tố sắc giới. 

4 thứ tâm thiện, dị thục quả và tố Vô sắc giới. 

Tứ thiền siêu thế thiện và dị thục quả trừ phi khổ phi lạc thọ sanh với những tâm ấy. 
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Những chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với xả thọ. 


Pháp hỷ không đồng sanh với pháp hỷ mà đồng sanh với hỷ thọ chớ không đồng sanh 
vỚi xả thọ. 


Lạc thọ không đồng sanh với lạc thọ mà đồng sanh với pháp hỷ và xả thọ cũng không 
đông sanh với pháp hỷ. 


Hai thứ tâm đồng sanh với ưu thọ, thân thức đồng sanh với khổ thọ, xả thọ, sắc pháp và 
níp-bàn. Những pháp này không thể nói đồng sanh với lạc thọ và cũng không thể nói 
đồng sanh với xả thọ. 


Chư pháp sơ đạo tuyệt trừ ra sao? 4 thử tâm sanh tương ưng với tà kiến và tâm đồng 
sanh với hoài nghi. Những chơn tướng này gọi là chư pháp sơ đạo tuyệt trừ. 


Chu pháp ba đạo cao tuyệt trừ ra sao? Tâm đồng sanh với phóng dật; còn những 4 tâm 
tham bât tương ưng, 2 tâm sân và 2 tâm đông sanh ưu thọ. Những chơn tướng nảy gọi 
là chư pháp ba đạo cao tuyệt trừ và sơ đạo cũng tuyệt trừ. 


Chu pháp sơ đạo và ba đạo cao không tuyệt trừ ra sao? Thiện và dị thục quả trong 4 
cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp sơ đạo và ba đạo cao không tuyệt trừ. 


Chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ ra sao? 4 thứ tâm tương ưng tà kiến, tâm đồng 
sanh với hoài nghi (trừ sĩ hiệp với tâm sĩ ây). Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ. 


Chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ ra sao? 


Tâm đồng sanh với phóng dật (trừ si). Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân 
ba đạo cao tuyệt trừ. 


4 tâm tham bất tương ưng, 2 tâm sân đồng sanh với ưu thọ. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ cũng có, thành pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt 
trừ cũng có. 

Chu pháp phi hữu nhân sơ đạo và ba đạo cao tuyệt trừ trong khi có ra sao? S¡ đồng 
sanh với hoài nghi, sĩ đồng sanh với phóng dật, thiện và dị thục quả trong 4 cõi, vô ký 
tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi hữu nhân 
sơ đạo và ba đạo cao tuyệt trừ. 


Chư pháp nhân sanh tử ra sao? Bất thiện và thiện trong 3 cõi. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp nhân sanh tử. 

Cư pháp nhân đến níp-bàn ra sao? 4 đạo siêu thễ. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp nhân đên níp-bàn. 

Chư pháp phi nhân sanh tử và phi nhân đến níp-bàn ra sao? Vô ký tỖ trong 3 cõi, dị 
thục quả trong 4 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi 
nhân sanh tử và phi nhân đên níp-bàn. 
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Chu pháp hữu học trong khi có ra sao? 4 đạo và 3 quả siêu thế thông thường (thấp). 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu học. 


Chư pháp vô học ra sao? Quả cao tột và A-la-hản quả. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp vô học. 


Chư pháp phi hữu học phí vô học ra sao? Tâm bắt thiện, thiện, vô ký tố và dị thục quả 
trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi hữu học 
phi vô học. 


Chư pháp hy thiểu trong khi có ra sao? Tâm bất thiện, thiện, dị thục quả, vô ký tố 
(kiriya) trong cõi Dục giới và sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hy thiêu 
(parittIa dhammđ). 


Chu pháp đáo đại trong khi có ra sao? Pháp thiện, pháp vô ký trong Sắc giới và Vô sắc 
giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp đáo đại (n„ahaggafa dhammđ). 


Chu pháp vô lượng trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp vô lượng (appamana dhammđ). 


Cư pháp biết cảnh hy thiểu ra sao? Tất cả tâm, dị thục quả Dục giới, tâm tố ý giới, 
tâm tố vô nhân và ý thức gIỚI mà đồng sanh với hỷ thọ. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp biết cảnh hy thiểu (paritfarammana). 


Chư pháp biết cảnh đáo đại trong khi có ra sao? Tâm Thức vô biên xứ và Phi tưởng 
phi phi tưởng xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biệt cảnh đáo đại 
(nahaggatlarammana dhammđ). 


Chư pháp biết cảnh vô lượng trong khi có ra sao? 4 đạo và 4 quả siêu thế. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp biệt cảnh vô lượng. 


4 tâm thiện Dục giới bất tương ưng trí, 4 tâm tô (#rjyZ) Dục ĐIỚI bất tương tưng trí, tất 
cả tâm bắt thiện. Những chơn tướng như này gọi là chư pháp biết cảnh hy thiểu cũng có, 
biết cảnh đáo đại cũng có, mà không biết cảnh vô lượng nên không thể nói biết cảnh hy 
thiểu hay biết cảnh đáo đại. 


4 tâm thiện Dục giới tương ưng với trí, và 4 tâm tố Dục giới tương ưng với trí. Tứ thiền 

Sắc giới: Thiện và tố, tâm tố vô nhân ý thức giới đồng sanh với xả thọ. Những chơn 

tướng này gọi là chư pháp biết cảnh hy thiểu cũng có, biết cảnh đáo đại cũng có, biết 

cảnh vô lượng cũng có, mà không thể nói biết cảnh hy thiểu, biết cảnh đáo đại và biết 
cảnh vô lượng. 


Thiền Sắc giới 3 hoặc 4 bậc: Thiện, dị thục quả và tố. Tứ thiền dị thục quả, tâm Không 
vô biên xứ và Vô sở hữu xứ. Những chơn tướng này không thê nói: Biết cảnh hy thiểu, 
biết cảnh đáo đại hay biết cảnh vô lượng. 


Sắc pháp và níp-bàn đều là không biết cảnh. 
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Chư pháp ty hạ trong khi có ra sao? 12 tâm bất thiện. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp ty hạ (na dhammđ). 


Chư pháp trung bình trong khi có ra sao? Tâm vô kỹ tố, thiện và dị thục quả trong 3 
cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp trung bình (naj/hima 
dhammg). 


Chư pháp tỉnh lương trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp tinh lương. 


Cư pháp tà cho quả nhút định (đời sau liên tiếp) trong khi có ra sao? 4 tâm sanh 
tương ưng với tà kiên và 2 tâm đông sanh với ưu thọ. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp tà cho quả nhứt định (liên tiêp đời sau). 


Chư pháp chánh cho quả nhứt định (liên tiếp sát-na) trong khi có ra sao? 4 đạo siêu 
thê. Những chơn tướng này gọi là chư pháp chánh cho quả nhứt định (liên tiêp sát-na). 


Tất cả pháp bất định (ngoài ra 2 phần trên) ra sao? 4 tâm tham bắt tương ưng, tâm 
đồng sanh với hoài nghĩ, tâm đồng sanh với phóng dật, tâm vô ký tố, thiện và dị thục 
quả trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp bất định 
(ngoài 2 phân trên). 


Chư pháp có đạo là cảnh ra sao? 


4 tâm thiện, 4 tâm tô Dục giới hiện hành tương ưng với trí. Những chơn tướng này thành 
pháp có đạo là cảnh cũng có, chắng phải pháp có đạo là nhân, cũng chẳng phải pháp có 
đạo là trưởng. Nên không trọn nói pháp có đạo là cảnh và cũng không trọn nói là pháp 
có đạo là trưởng. 


4 Thánh đạo chăng phải pháp có đạo là cảnh, cũng có phần gọi là pháp có đạo là nhân 
và pháp có đạo là trưởng, thời không nên quyết nói rằng pháp có đạo là trưởng. 

Tứ thiền thiện và tâm tô Sắc giới, tâm tố vô nhân ý thức giới đồng sanh xả thọ. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp có đạo là cảnh, có phần gọi chẳng phải pháp có đạo là 
nhân, và cũng có phần gọi chăng phải pháp có đạo là trưởng, nên không quyết gọi là 
pháp có đạo là cảnh. 


4 tâm thiện Dục giới hiện hành bất tương ưng trí, tất cả tâm bắt thiện, tất cả tâm dị thục 
quả Dục giới, 6 tâm tố hiện hành Dục giới. Tam hoặc tứ thiền thiện, dị thục quả và tố. 
Tứ thiền quả Sắc giới. Tâm thiện, tâm dị thục quả và tâm tô trong 4 cõi Vô sắc giới và 
4 tâm dị thục quả siêu thế. Những chơn tướng này không đặng gọi là chư pháp có đạo 
là cảnh, không đặng gọi là chư pháp có đạo là nhân, và cũng không đặng gọi là chư pháp 
có đạo là trưởng. 


Còn sắc pháp và níp-bàn là pháp không biết cảnh. 


Chư pháp sanh tấn trong khi có ra sao? 


Tâm quả trong 4 cõi và sắc nghiệp tạo. Những chơn tướng này gọi là pháp sanh tồn cũng 
có, gọi là pháp sẽ sanh cũng có, nhưng không đặng gọi là pháp chưa sanh. 
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896. 


997. 


998. 


Tâm bắt thiện và tâm thiện trong 4 cõi, tâm vô ký tô trong 3 cõi và sắc phi nghiệp. Những 
chơn tướng này gọi là pháp đã sanh cũng có, gọi là pháp chưa sanh cũng có, mà không 
đặng gọi là pháp sẽ sanh. 


Còn níp-bàn không nên nói: Đã sanh, chưa sanh hay sẽ sanh. 


Tất cả pháp trừ ra níp-bàn cũng thành quá khứ, cũng thành vị lai, cũng thành hiện tại. 


Còn níp-bàn không đặng nói thành quá khứ, vị lai hay hiện tại. 


Chư pháp biết cảnh quá khứ là chỉ? 


Tâm thức vô biên xứ và tâm Phi tưởng phi phi tưởng xứ. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp biệt cảnh quá khứ. 


Pháp biết cảnh vị lai không có, chỉ quyết phần nào. 
Chư pháp biết cảnh hiện tại ra sao? 


Ngũ song thức và 3 tâm ý giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biết cảnh hiện 
tại. 


10 tâm dị thục quả thiện hiện hành Dục giới, ý thức giới đồng sanh với xả thọ, tâm quả 
bắt thiện, tâm tố ý thức giới vô nhân đồng sanh với hỷ thọ. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp cũng biết cảnh quá khứ, cũng biết cảnh vị lai, cũng biết cảnh hiện tại. 

Tâm bắt thiện, tâm thiện Dục giới, 9 tâm tố hiện hành Dục giới, tâm tứ thiền Sắc giới 
thiện và tố. Những chơn tướng này cũng biết cảnh quá khứ, vị lai và hiện tại; mà không 
đặng nói là chư pháp biết cảnh quá khứ, chư pháp biết cảnh vị lai hay chư pháp biết cảnh 
hiện tại. 

Tam hoặc tứ thiền thiện, dị thục quả và tô Sắc giới luôn dị thục quả tứ thiền với tâm 
Không vô biên xứ, tâm Vô sở hữu xứ, bốn đạo và 4 quả siêu thế. Những chơn tướng này 
không đặng nói là chư pháp biết cảnh quá khứ, chư pháp biết cảnh vị lai, chư pháp biết 
cảnh hiện tại. 


Còn sắc pháp và níp-bàn thuộc về pháp vô tri (không biết cảnh). 


Tất cả pháp trừ ra sắc pháp không liên hệ với quyền (đziy4) và trừ ra Níp bàn, ngoài 
ra đó thành pháp nội phân (4/7/ha1a đhamma) cũng có, thành pháp ngoại phân (bahiddha 
dhamma) cũng có, thành pháp nội phân và ngoại phân (4//haftabahidha) cũng có. 


Còn pháp không liên quan với quyền và níp-bản đều thuộc về pháp ngoại phân. 


Chư pháp biết cảnh nội phần ra sao? Tức là tâm Thức vô biên xứ và tâm Phi tưởng phi 
phi tưởng xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biệt cảnh nội phân 
(aj„hattarammanadhammg). 


Chư pháp biết cảnh ngoại phẫn ra sao? 
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Tam hoặc tứ thiền: Thiện, dị thục quả và tô cõi Sắc giới. Tứ thiền dị thục quả cõi Sắc 
giới, tâm Không vô biên, bôn đạo và 4 quả siêu thê. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp biệt cảnh ngoại phân. 


Tất cả pháp thiện, pháp bắt thiện, pháp vô ký tố hiện hành cõi Dục giới, tâm tô và thiện 
tứ thiền Sắc giới trừ ra sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp biết cảnh nội 
phần cũng có, biết cảnh ngoại phần cũng có, biết cảnh nội và ngoại phần cũng có. 


Tâm Vô sở hữu xứ không thê nói biết cảnh nội phần, ngoại phần hay nội và ngoại phân. 


Còn sắc pháp và níp-bàn đều thuộc về pháp không biết cảnh. 


Chu pháp bị thấy và đỗi chiếu ra sao? Chỉ có sắc xứ. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp bị thây và đôi chiêu. 

Chư pháp không bị thấy mà đối chiễu ra sao? Nhãn xứ... xúc xứ. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp không bị thây mà đôi chiêu. 


Chư pháp không bị thấy và không đối chiếu ra sao? Tâm bất thiện, tâm thiện và tâm 
dị thục quả trong 4 cõi. Tâm vô ký tô trong 3 cõi và sắc không thây không đôi chiêu mà 
liên hệ trong pháp xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không bị thấy và không 
đối chiếu. 


Dứt phần trích yếu đầu đề tam. 


H. ĐẦU ĐÈ NHỊ 
1) Phần tụ nhân. 


Chư pháp nhân trong khi có ra sao? 3 nhân thiện, 3 nhân bắt thiện, 3 nhân vô ký; nhân 
vô tham và nhân vô sân trong 4 cõi; nhân vô s1 sanh với tâm thiện cả trong 4 cõi mà trừ 
ra 4 tâm thiện Dục giới bất tương ưng trí. (Sở hữu) Tham đồng sanh với § tâm tham, sở 
hữu sân đồng sanh với 2 tâm sân và sở hữu s¡ đồng sanh với tất cả tâm bắt thiện. Nhân 
vô tham và nhân vô sân sanh với tất cả tâm dị thục quả trong 4 cõi mà trừ ra tâm dị thục 
quả Dục giới vô nhân. Nhân vô sỉ sanh với tất cả tâm dị thục quả trong 4 cõi mà trừ ra 
tâm đị thục quả Dục giới vô nhân và cũng trừ ra 4 tâm đại dị thục quả („ahãvipäla) bất 
tương ưng trí. Nhân vô tham và nhân vô sân sanh với tâm tố trong 3 cõi mà trừ ra tâm 
tố Dục giới vô nhân. Nhân vô si sanh với tâm tố trong 3 cõi chỉ trừ ra tâm tố Dục giới 
vô nhân và cũng trừ luôn 4 tâm đại tô nahäkiriyä) bất tương ưng trí. Những chơn tướng 
này gọi là pháp nhân (heth dhammđ). 


Chư pháp phi nhân trong khi có sao? Chỉ trừ tất cả pháp nhân ra rồi, còn lại pháp bất 
thiện, tâm thiện và đị thục quả trong 4 cõi, vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi nhân. 


Chư pháp hữu nhân trong khi có ra sao? Trừ ra sở hữu sỉ đồng sanh với tâm sỉ hoài 
nghi, đông sanh với tâm si phóng dật, còn ngoài ra như là bât thiện, tâm thiện, tâm dị 
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thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi mà trừ ra tâm vô nhân hiện hành và tâm 
tô Dục giới vô nhân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân. 


Chư pháp phi nhân trong khi có sao? Sở hữu sĩ đồng sanh với tâm sĩ hoài nghi và tâm 
si phóng dật, ngũ song thức, 3 ý giới, 5 tâm ý thức giới vô nhân, sắc pháp và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi nhân. 


Chư pháp tương ng nhân trong khi có ra sao? Trừ ra sở hữu sĩ hiệp với tâm s1 hoài 
nghi và tâm sĩ phóng dật, còn lại ngoài ra như là tâm bắt thiện, tâm thiện và tâm dị thục 
quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi mà trừ ra tâm dị thục quả và tâm tố Dục giới 
vô nhân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng nhân. 


Chư pháp bắt tương ng nhân ra sao? Sở hữu sĩ đồng sanh với tâm sĩ hoài nghi và tâm 
s¡ phóng dật, ngũ song thức, 3 ý giới, 5 tâm ý thức giới vô nhân, săc pháp và níp-bản. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp bât tương ưng nhân. 


Chư pháp nhân và hữu nhân ra sao? Những nhân nào đồng sanh với tâm nhị nhân và 
tam nhân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp nhân và hữu nhân. 


Chư pháp hữu nhân mà phi nhân ra sao? 

Bắt thiện, thiện, dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi mà trừ ra tâm quả Dục 
giới vô nhân, tâm tô Dục giới vô nhân và cũng trừ ra tât cả nhân sanh với tât cả tâm đã 
nói. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân mà phi nhân. 

Tất cả pháp vô nhân không thể gọi pháp nhân và hữu nhân, cũng không thê gọi pháp 
hữu nhân mà phi nhân. 


Chư pháp hữu nhân và hiệp nhân ra sao? Những nhân nào đồng sanh với tâm nhị nhân 
và tam nhân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân và hiệp nhân. 

Chư pháp hiệp nhân mà phi nhân ra sao? 

Bắt thiện, thiện và dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi mà trừ ra tâm quả 
Dục giới vô nhân, tâm tô Dục giới vô nhân và cũng trừ ra tât cả nhân sanh với tât cả tâm 
đã nói. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hiệp nhân mà phi nhân. 

Pháp bất tương ưng nhân chắng đặng gọi là pháp nhân và tương ưng nhân, cũng chẳng 
đặng gọi là pháp tương ưng nhân mà phi nhân. 


Chư pháp phi nhân mà hữu nhân ra sao? Bắt thiện, thiện và dị thục quả trong 4 cõi, 
tâm vô ký tố trong 3 cõi mà trừ ra tâm dị thục quả Dục giới vô nhân, tâm tô Dục giới vô 
nhân và cũng trừ tất cả nhân sanh với tất cả tâm đã nói. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp phi nhân mà hữu nhân. 


Chư pháp phi nhân và vô nhân ra sao 2 


Ngũ song thức, 3 tâm ý giới, 5 tâm ý thức giới vô nhân, sắc pháp và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi nhân và vô nhân. 
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Pháp nhân không thê nói là: pháp phi nhân mà hữu nhân, và cũng không thê nói là pháp 
phi nhân và vô nhân. 


Dứt phần nhân đa (hetuigocchaka). 


2) Phần nhị đề đỉnh (cølanrara duka). 


906. 


907. 


908. 


909. 


910. 


911. 


Chư pháp hữu duyên ra sao? Bất thiện, thiện và đị thục quả trong 4 cõi, vô ký tố trong 
3 cõi và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu duyên (sappaccaya 
dhammg). 


Chư pháp vô duyên trong khi có ra sao? Níp-bàn. Chơn tướng này gọi là chư pháp vô 
duyên (appaccaya dhammđ). 


Cư pháp hữu vì trong khi có ra sao? Bắt thiện, thiện và dị thục quả trong 4 cõi, vô ký 
tô trong 3 cõi và tât cả săc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu vi (sankhafa 
dhammđ). 


Chư pháp vô vi trong khi có ra sao? Níp-bàn. Chơn tướng này gọi là chư pháp vô vi 
(asankhata). 


Chư pháp bị thấy trong khi có ra sao? Sắc xứ. Chơn tướng này gọi là chư pháp bị thấy 
(sanidassana dhamm). 


Chư pháp bắt kiến trong khi có ra sao? Nhãn xứ... xúc xứ, tâm bắt thiện, tâm thiện và 
tâm đị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tô trong 3 cõi, sắc không thấy và không đối chiếu 
mà liên quan trong pháp xứ và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp bắt kiến 
(amidassana dhammđ). 


Chư pháp đổi chiếu trong khi có ra sao? Nhãn xứ... xúc xứ. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp đôi chiêu (sappafigha dhammđ). 


Chư pháp không đối chiếu trong khi có ra sao? Bắt thiện, tâm thiện và tâm dị thục quả 
trong 4 cõi, vô ký tố trong 3 cõi, sắc không thấy không đối chiếu mà liên quan trong 
pháp xứ và níp-bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp không đối chiếu (appafighã 
dhammđ). 


Chư pháp sắc trong khi có ra sao? Sắc tứ đại sung và sắc y sinh nương sắc tứ đại sung. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp sắc (zwpino dhammđ). 

Chư pháp phi sắc trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện, tâm thiện và tâm dị thục quả trong 
4 cõi, tâm vô ký tô trong 3 cõi và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi 
sắc (arupino dhammđ). 
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912. 


Chư pháp hiệp thế trong khi có ra sao? Bắt thiện, thiện và dị thục quả trong 3 cõi, vô 
ký tô trong 3 cõi và tất cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hiệp thế 
(lokiya dhammđ). 


Chu pháp siêu thế trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp siêu thê (okuftara dhammđ). 


Tất cả pháp cũng thuộc về pháp cũng có tâm biết, cũng thuộc về pháp có tâm không 
biết. 


3) Phần chùm lậu (ogha gocchaka). 


913. 


914. 


915. 


916. 


Chu pháp lậu trong khi có ra sao? Tử lậu là: Dục lậu, hữu lậu, tà kiến lậu, vô minh lậu. 
Dục lậu đồng sanh với § tâm tham hiện hành. 

Hữu lậu đồng sanh với 4 tâm tham hiện hành bắt tương ưng tà kiến. 

Tà kiến lậu đồng sanh với 4 tâm tham tương ưng tà kiến hiện hành. 

Vô minh lậu phát sanh trong tất cả tâm bất thiện. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp lậu (asava dhammđ). 
Chu pháp phỉ lậu trong khi có ra sao? Trừ ra pháp lậu còn bất thiện ngoài ra, thiện và 


dị thục quả trong 4 cõi, vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp phi lậu (no äsava dhammđ). 


Chư pháp cảnh lậu trong khi có ra sao? Bắt thiện, thiện, dị thục quả và vô ký tô trong 
3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh lậu. 


Chư pháp phi cảnh lậu trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh lậu. 


Chư pháp tương ng lậu ra sao? Trừ ra sở hữu sỉ đồng sanh với 2 tâm sân, si đồng sanh 
với hoài nghi, và si đông sanh với phóng dật. Còn những pháp bât thiện hiện hành mà 
ngoài ra đó gọi là chư pháp tương ưng lậu. 


Chư pháp bắt tương ưng lậu trong khi có ra sao? S1 đồng sanh với 2 tâm sân, si đồng 
sanh với hoài nghi, sĩ đông sanh với phóng dật, thiện, dị thục quả và vô ký tô trong 3 
cõi, săc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp bât tương ưng lậu. 


Chư pháp lậu và cảnh lậu ra sao? Tức là pháp lậu. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp lậu và cảnh lậu. 


Chư pháp cảnh lậu mà phỉ lậu ra sao? 


Bắt thiện ngoài ra lậu, vô ký tố, thiện và dị thục quả trong 3 cõi, tất cả sắc pháp. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh lậu mà phi lậu. 
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917. 


918. 


Pháp không thành cảnh của lậu sẽ nói là pháp lậu và cảnh lậu không đặng và nói là pháp 
cảnh lậu mà phi lậu cũng không đặng. 


Chư pháp lậu và tương ưng lậu ra sao? Những pháp lậu nào đồng sanh chung với 2 
hoặc 3 tâm hiện hành. Những chơn tướng này gọi là chư pháp lậu và tương ưng lậu 
(ãsavã ceva ãsavasampayutIa ca). 


Chư pháp tương ưng lậu mà phỉ lậu ra sao? Bất thiện ngoài ra lậu. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp tương ưng lậu mà phi lậu. 


“Pháp bất tương ưng lậu” sẽ nói là pháp lậu tương ưng lậu không đặng và nói là pháp 
tương ưng lậu mà phi lậu cũng không đặng. 


Cư pháp tương ng lậu mà cảnh lậu ra sao ? Si đồng sanh với 2 tâm sân, sĩ đồng sanh 
với hoài nghi, si đông sanh với phóng dật; vô ký tô, thiện trong 3 cõi và sắc pháp. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng lậu mà cảnh lậu. 


Chư pháp bất trơng ưng lậu và phỉ cảnh lậu ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp bât tương ưng lậu và phi cảnh lậu. 

“Pháp tương ưng lậu” sẽ nói là pháp bất tương ưng lậu mà cảnh lậu không đặng và nói 
pháp bât tương ưng lậu và phi cảnh lậu cũng không đặng. 


4) Phần chùm triền (sayojanagocchaka). 


919. 


920. 


Cư pháp triển trong khi có ra sao? Thập triển tức là dục ái triền, phần nhuế triền, ngã 
mạn triên, tà kiến triền, hoài nghỉ triền, giới cẩm thủ triền, hữu ái triển, tật đó triền, lận 
sắt triỀn và vô minh triền: 

Dục ái triền đồng sanh với 8 tâm tham hiện hành. 

Phẫn nhuế triền đồng sanh với 2 tâm ưu thọ hiện hành. 

Ngã mạn triền đồng sanh với 4 tâm tham bất tương ưng tà kiến hiện hành. 

Tà kiến triền đồng sanh với 4 tâm tham tương ưng tà kiến hiện hành. 

Hoài nghỉ triền đồng sanh với tâm sỉ hoài nghi hiện hành. 

Giới cấm thủ triền đồng sanh với 4 tâm tham tương ưng tà kiến hiện hành. 

Hữu ái triền đồng sanh với 4 tâm tham bất tương ưng tà kiến hiện hành. 

Tật đồ triển và lận sắt triền đồng sanh với 2 tâm hiện hành đồng sanh ưu thọ. 

Vô minh triền đồng sanh với tất cả tâm bắt thiện. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp triển. 


Chư pháp phi triền trong khi có ra sao? Bắt thiện ngoài ra tất cả triền, thiện và dị thục 
quả trong 4 cõi, vô ký tô trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng nảy gọi là 
chư pháp phi triên. 


Chư pháp cảnh triền trong khi có ra sao? Bắt thiện, thiện, dị thục quả và vô ký tố trong 
3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh triên (sa#o7aniy4). 
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921. 


922. 


923. 


924. 


Chu pháp phi cảnh triển ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp phi cảnh triên. 


Chu pháp tương ưng triền ra sao? Trừ sở hữu sĩ đồng sanh với tâm sĩ phóng dật, còn 
bắt thiện ngoài ra đó. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng triển. 


Chư pháp bắt tương H8 triển ra sao? S¡ đồng sanh với tâm sĩ phóng dật, thiện, dị thục 
quả trong 4 cõi, vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp bất tương ưng triền. 


Chu pháp triền và cảnh triển ra sao? Tức là tất cả pháp triền. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp triên và cảnh triên. 


Chư pháp cảnh triển và phi triền ra sao? Pháp bắt thiện ngoàải ra pháp triền, thiện, dị 
thục quả và vô ký tố trong 3 cõi, tất cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
cảnh triền và phi triền. 


“Pháp phi cảnh triển” nói là “Pháp triền và cảnh triền” không đặng và nói là “Pháp cảnh 
triền mà phi triền” cũng không đặng. 


Chư pháp triền và tương ưng triển ra sao? Những pháp triền đồng sanh chung với 2 
hoặc 3 tâm hiện hành. Những chơn tướng này gọi là chư pháp triên tương ưng triên. 


Chư pháp tương ưng triền mà phi triỀn ra sao? Bắt thiện ngoài ra những pháp triền. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng triỀn mà phi triển. 

“Pháp bất tương ưng triền” nói là “Pháp triỀền và tương ưng triển” không đặng và nói là 
“Pháp tương ưng triên mà phi triên” cũng không đặng. 


Chư pháp ly triền và cảnh triền ra sao? Sỉ đồng sanh với tâm si phóng dật, thiện, dị 
thục quả và tâm vô ký tô trong 3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp ly triên và cảnh triên. 


Chư pháp ly triền và phi cảnh triền ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ly triển và phi cảnh triển. 

“Pháp tương ưng triền” nói là “Pháp ly triền mà cảnh triền” không đặng và nói là “Pháp 
ly triên và phi cảnh triên” cũng không đặng. 


5) Phần chùm phược (gan£ha gocchaka). 


925. 


Chư pháp phược trong khi có ra sao? Tử phược là tham ác thân phược, sân độc thân 
phược, giới cắm thủ thân phược, ngã kiến thân phược: 

Tham ác thân phược đồng sanh với § tâm tham hiện hành. 

Sân độc thân phược đồng sanh với 2 tâm hiện hành ưu thọ. 
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926. 


927. 


928. 


929. 


Giới cắm thủ thân phược và ngã kiến thân phược sanh trong 4 tâm hiện hành tương ưng 
tà kiên. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phược (gantha dhammg). 


Cư pháp phi phược trong khi có ra sao? Bắt thiện ngoài ra những pháp phược, thiện 
và dị thục quả trong 4 cõi, vô ký tô trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bản. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp phi phược. 


Cư pháp cảnh phược trong khi có ra sao? Thiện, bất thiện, dị thục quả và vô ký tố 
trong 3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh phược. 


Chư pháp phỉ cảnh phược trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh phược. 


Cư pháp tương ng phược ra sao ? 4 tâm hiện hành tương ưng với tà kiến, 4 tâm hiện 
hành đồng sanh với tham bắt tương ưng tả kiến, 2 tâm hiện hành đồng sanh ưu thọ, trừ 
phẫn nhuê và trừ tham trong tâm tham bắt tương ưng. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp tương ưng phược. 


Chư pháp bắt tương ng phược ra sao? Tham đồng sanh với 4 tâm tham bắt tương ưng 
tà kiến, phẫn nhuế đồng sanh với 2 tâm ưu thọ; tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghi; 

tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật; thiện và dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố 
trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp bắt tương ưng 
phược. 


Chư pháp phược và cảnh phược ra sao? Tức là pháp phược. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp phược và cảnh phược. 


Cư pháp cảnh phược mà phi phược ra sao? Bắt thiện ngoài ra pháp phược; tâm thiện, 
đị thục quả và vô ký tô trong 3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp cảnh phược mà phi phược. 


“Pháp phi cảnh phược” gọi là “Pháp phược và cảnh phược” không đặng và gọi là “Pháp 
cảnh phược mà phi phược” cũng không đặng. 


Chư pháp phược hiệp với pháp phược ra sao? Tầm hiện hành nào mà tà kiến và tham 
đông sanh chung với nhau. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phược hiệp với pháp 
phược. 


Cư pháp tương ng phược mà phí phược ra sao? 8 tâm hiện hành đồng sanh với 
tham, 2 tâm hiện hành đông sanh với ưu thọ mà trừ ra những pháp phược trong các tâm 
hiện hành này rôi. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng phược mà phi 
phược. 


“Pháp bất tương ưng phược” sẽ nói là “Pháp phược và tương ưng phược” không đặng 
và nói là “Pháp tương ưng phược mà phi phược” cũng không đặng. 
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930. 


931. 


Chu pháp ly phược mà cảnh phược ra sao ? Tham đồng sanh với 4 tâm tham hiện hành 
bất tương ưng tà kiến, phẫn nhuế đồng sanh với 2 tâm hiện hành ưu thọ; tâm hiện hành 
đồng sanh với hoài nghi, tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật; tâm thiện, tâm dị thục 
quả và tâm vô ký tố trong 3 cõi và tất cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp ly phược mà cảnh phược. 


Chư pháp ly phược và phi cảnh phược ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ly phược và phi cảnh phược. 


“Pháp tương ưng với pháp phược” không thể gọi là “Pháp bất tương ưng mà cảnh 
phược” và không thê nói là “Pháp bât tương ưng phược và phi cảnh phược”. 


Chư pháp bộc trong khi có ra sao? ... 
Chư pháp phối trong khi có ra sao ?... 


6) Phần chùm cái (nIvaranagocchaka). 


932. 


933. 


Chư pháp cái trong khi có ra sao? Lục cái là: Dục dục cái, sân độc cái, hôn trầm thùy 
miên cái, trạo hồi cái, hoài nghi cái, vô minh cái: 

Dục dục cái phát khởi trong § tâm hiện hành đồng sanh với tham. 

Sân độc cái phát khởi trong 2 tâm hiện hành đồng sanh với ưu thọ. 

Hôn trầm thùy miên cái sanh trong tất cả tâm bất thiện hữu trợ. 

Trạo hồi cái phát sanh trong tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật. 

Hi hận cái phát sanh trong 2 tâm hiện hành đồng sanh với ưu thọ. 

Hoài nghỉ cái phát sanh trong tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghỉ. 

Vô minh cái phát sanh trong tất cả tâm bắt thiện. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp cái (mivaranadhammnd). 


Chư pháp phi cái trong khi có ra sao? Bất thiện ngoài ra những pháp cái; tâm thiện và 
tâm dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phi cái. 


Chu pháp cảnh cái trong khi có ra sao? Thiện, bắt thiện, dị thục quả, vô ký tô trong 3 
cõi và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh cái. 

Chư pháp phi cảnh cái trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh cái. 


Chu pháp tương ưng cái ra sao? 12 tâm bất thiện hiện hành. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp tương ưng cái. 
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934. 


935. 


936. 


Chư pháp bắt tương ng cái ra sao? Tâm thiện, đị thục quả và vô ký tố trong 3 cõi, sắc 
pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp bât tương ưng cái (yarana 
vippayuta dhammđ). 


Chư pháp cái và cảnh cái ra sao? Tức là pháp cái. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp cái và cảnh cái. 

Chư pháp cảnh cái mà phi cái ra sao? Bắt thiện ngoài ra những pháp cái; tâm thiện, dị 
thục quả và tâm vô ký tô trong 3 cõi vả tât cả sắc pháp. Những chơn tướng nảy gọi là 
chư pháp cảnh cái mà phi cái. 

“Pháp phi cảnh cái” không thê gọi “Pháp cái và cảnh cái” và cũng không thể gọi “Pháp 
cảnh cái mà phi cái”. 


Chu: pháp cái tương ưng cái ra sao? Những pháp cái nào đồng sanh chung trong một 
cái tâm hiện hành 2 hoặc 3 nhân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cái tương ưng 
Cái. 


Chư pháp tương ưng cái mà phỉ cái ra sao? Bất thiện ngoài ra những pháp cái đó. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng cái mà phi cái. 

“Pháp tương ưng cái” không thê gọi “Pháp cái và tương ưng cái” và cũng không thể gọi 
“Pháp tương ưng cái mà phi cái”. 


Chư pháp ly cái mà cảnh cái ra sao? Tâm thiện, tâm dị thục quả và tâm vô ký tố trong 
3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly cái mà cảnh cái. 

Chư pháp ly cái mà phỉ cảnh cái ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp ly cái và phi cảnh cái. 

“Pháp tương ưng cái” không thể nói “Pháp bất tương ưng cái mà cảnh cái” và cũng 
không thê nói “Pháp ly cái và phi cảnh cái”. 


7) Phần chùm khinh thị (paramasa gocchaka). 


937. 


938. 


Chư pháp khinh thị trong khi có ra sao? Tà kiến khinh thị phát khởi trong 4 tâm hiện 
hành tương ưng với tà kiên. Những chơn tướng này gọi là chư pháp khinh thị. 


Cư pháp phi khinh thị trong khi có ra sao? Bắt thiện ngoài ra khinh thị; tâm thiện và 
tâm dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tô trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phi khinh thị (no paramasa). 


Chư pháp cảnh khinh thị là chi? Tâm thiện, bất thiện, dị thục quả và vô ký tố trong 3 
cõi và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh khinh thị 
(paramaftha dhammđ). 
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939. 


940. 


941. 


Chư pháp phi cảnh khinh thị ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp phi cảnh khinh thị. 


Chu pháp tương ưng khinh thị ra sao? 4 tâm hiện hành tương ưng với tà kiến mà trừ 
ra khinh thị. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng khinh thị. 


Chư pháp bắt tương ng khinh thị là chi? 4 tâm hiện hành đồng sanh với tham bất 
tương ưng tà kiến, 2 tâm hiện hành đồng sanh với ưu thọ, tâm hiện hành đồng sanh với 
hoài nghi, tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật; tâm thiện, tâm dị thục quả trong 4 
cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp vả níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp bất tương ưng khinh thị. 


“Pháp khinh thị” không thể nói là “Pháp tương ưng khinh thị” và cũng không thể nói là 
“Pháp bât tương ưng khinh thị” 


Chư pháp khinh thị cảnh khinh thị là chỉ? Tức là pháp khinh thị. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp khinh thị cảnh khinh thị. 


Cư pháp cảnh khinh thị mà phi khinh thị ra sao? Bắt thiện ngoài ra khinh thị; tâm 
thiện, dị thục quả và vô ký tô trong 3 cõi, tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp cảnh khinh thị mà phi khinh thị. 


“Pháp phi cảnh khinh thị” không thê gọi là “Pháp khinh thị và cảnh khinh thị”, cũng 
không thê gọi là “Pháp cảnh khinh thị mà phi khinh thị”. 


Chư pháp ly khinh thị mà cảnh khinh thị ra sao? 4 tâm hiện hành đồng sanh với tham 
bất tương ưng tà kiến, tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghĩ, tâm hiện hành đồng sanh 
với phóng dật; tâm thiện, dị thục quả và vô ký tổ trong 3 cõi, tất cả sắc pháp. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp ly khinh thị mà cảnh khinh thị. 


Chư pháp ly khinh thị và phi cảnh khinh thị ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly khinh thị và phi cảnh khinh thị. 

“Pháp khinh thị và tương ưng khinh thị” không thê nói “Pháp ly khinh thị mà cảnh khinh 
thị” và cũng không thê gọi là “Pháp ly khinh thị và phi cảnh khinh thị”. 


8) Phần nhị đề đại (wahartaraduka). 


942. 


943. 


Chư pháp hữu trí cảnh ra sao? Bắt thiện, thiện và dị thục quả trong 4 cõi, vô ký tố trong 
3 cõi. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu tri cảnh. 

Chu pháp vô trỉ cảnh ra sao? Sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp vô tri cảnh (anărammana dhammđ). 
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944. 


945. 


946. 


947. 


948. 


Chư pháp tâm trong khi có ra sao? Nhãn thức, nhĩ thức, tỷ thức, thiệt thức, thân thức, 
ý giới và ý thức giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tâm. 

Chư pháp phi tâm trong khi có ra sao? Thọ uẫn, tưởng uân, hành uần, sắc pháp và níp- 
bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi tâm. 


Chư pháp sở hữu tâm trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn và hành uẫn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp sở hữu tâm. 


Chư pháp phi sở hữu tâm trong khi có ra sao? Tâm, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp phi sở hữu tâm. 


Chư pháp tương ng tâm ra sao? Thọ uẫn, tưởng uẫn và hành uân. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp tương ưng tâm. 


Chư pháp bẮt tương ưng tâm ra sao? Sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp bât tương ưng tâm. 


Tâm không thê nói “tương ưng với tâm”, và cũng không thê nói “bât tương ưng với 
tâm”. 


Chư pháp hòa với tâm trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn và hành uẫn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp hòa với tâm (ciasainsaftha dhammđ). 


Chu pháp không hòa với tâm trong khi có ra sao? Sắc pháp và níp-bàn. Những chơn 
tướng nảy gọi là chư pháp không hòa với tâm. 


'“[âm” không thê nói “hòa với tâm” và cũng không thê nói “Không hòa với tâm”. 


Chư pháp có tâm làm sở sanh ra sao? Thọ uân, tưởng uân, hành uẫn, thân biểu tri, khâu 
biểu tri hoặc những sắc pháp nào khác sanh với tâm, có tâm làm nhân, có tâm làm sở 
sanh tức là sắc xứ, thinh xứ, khí xứ, vị xứ, xúc, xứ, hư không chất, thủy chất, sắc nhẹ, 
sắc mềm, sắc vừa làm việc!! sắc sanh, sắc thừa kế (sazariripa) và đoàn thực. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp có tâm làm sở sanh. 


Chư pháp không có tâm làm nhân sanh ra sao? Níp-bàn, tâm và những sắc pháp ngoài 
ra câu trên. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không có tâm làm nhân sanh. 


Chu pháp đồng sanh tôn với tâm ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn, hành uân, thân biểu tri 
và khâu biêu tri. Những chơn tướng này gọi là chư pháp đông sanh tôn với tâm 
(cittasahabhuno dham?mđ). 


Chu pháp không đồng sanh tồn với tâm ra sao? Níp-bàn, tâm và những sắc pháp ngoài 
ra câu trên. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không pháp đông sanh tôn với tâm. 


!! Sắc vừa làm việc còn gọi là sắc thích sự. 
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949. 


950. 


951. 


952. 


953. 


9541. 


955. 


Chu pháp tùng tâm thông lưu ra sao? Thọ uân, tưởng uân, hành uẩn, thân biểu tri và 
khâu biêu trí Những chơn tướng này gọi là chư pháp tùng tâm thông lưu 
(cittanuparivattino dhamm). 


Chư pháp phi tùng tâm thông lưu ra sao? Níp-bàn, tâm và những sắc pháp ngoài ra kê 
trên. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi tùng tâm thông lưu. 


Chu pháp hòa với tâm và có tâm làm sở sanh trong khi có ra sao? Thọ uân, tưởng uẫn, 
hành uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hòa với tâm và có tâm làm sở sanh 
(ci1tasamsafthasamufthana dhammđ). 


Chư pháp không hòa với tâm và không có tâm làm sở sanh trong khi có ra sao? Tâm, 
sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không hòa với tâm và 
không có tâm làm sở sanh. 


Cư pháp hòa, sanh tôn và nương tâm làm sở sanh trong khi có ra sao? Thọ uấn, 
tưởng uân và hành uẫn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hòa, sanh tồn và nương 
tầm làm sở sanh (ci10asarnsafthasamu†thana sahabhuno dhammđ). 


Cư pháp không hòa, không sanh tôn và khỏi nương tâm làm sở sanh trong khi có ra 
sao? Tâm, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không hòa, 
không sanh tôn và khỏi nương tâm làm sở sanh. 


Cư pháp có tâm làm sở sanh, thông lưu và hòa với tâm trong khi có ra sao 2 Thọ uấn, 
tưởng uân và hành uân. Những chơn tướng này gọi là chư pháp có tâm làm sở sanh, 
thông lưu và hòa với tâm (ciasamsafthasamulthana uparivattino dhammđ). 


Chư pháp không có tâm làm sở sanh, không hòa, không tùng thông lưu với tâm ra 
sao? Tâm, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp không có tâm 
làm sở sanh, không hòa, không tùng thông lưu với tâm. 


Chư pháp nội là chỉ? Nhẫn xứ... ý xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp nội 
(qjÿhatHka dhammđ). 


Chư pháp ngoại là chỉ? Sắc xứ... pháp xứ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp ngoại 
(bahira dhammđ). 


Chư pháp thủ trong khi có ra sao? Nhãn xứ... đoàn thực. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp thủ (upada dhammđ). 

Chư pháp phỉ thủ trong khi có Ta sao? Bắt thiện, tâm thiện và tâm dị thục quả trong 4 
cõi, tâm vô ký tô trong 3 cõi, sắc tứ đại sung và níp-bản. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp phi thủ (0o upada dhammđ). 
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Chư pháp do thủ là chỉ? Tâm dị thục quả trong 3 cõi và sắc nghiệp. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp do thủ (uoadinna dhammgđ). 

Chư pháp phi do thủ trong khi có ra sao? Tâm bắt thiện, thiện và vô ký tổ trong 3 cõi, 
sắc phi nghiệp tạo, 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp phi do thủ. 


9) Phần chùm thủ (upãdinna gocchaka). 


956. 


957. 


958. 


959, 


9ó0. 


Chư pháp thủ ra sao? Tứ thủ là: Dục thủ, tà kiến thủ, giới câm thủ và ngã chấp thủ: 
Dục thủ phát khởi trong 8 tâm đồng sanh với tham. 


Tà kiến thủ, giới cắm thủ và ngã chấp thủ phát khởi trong 4 tâm hiện hành tương ưng 
với tà kiên. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp thủ. 


Chư pháp phí thủ trong khi có ra sao? Những pháp bất thiện ngoài ra, thiện và dị thục 
quả trong 4 cõi, vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp phi thủ. 


Chư pháp cảnh thủ ra sao? Bắt thiện, thiện, dị thục quả và vô ký tố trong 3 cõi, tất cả 
sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh thủ. 


Chu pháp phi cảnh thủ trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh thủ (anupadaniya dhammđ). 


Cư pháp tương ng thủ là chỉ? 4 thứ tâm hiện hành đồng sanh với tham tương ưng tà 
kiên, 4 thứ tâm hiện hành đông sanh với tham bât tương ưng tà kiên trừ 4 tâm tham trong 
bât tương ưng tà kiên. Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng thủ. 


Chu pháp bắt tương ưng thủ ra sao? Sở hữu tham trong 4 tâm tham bất tương ưng, 2 
tâm hiện hành đồng sanh ưu thọ, tâm hiện hành đồng sanh hoài nghi, tâm hiện hành 
đồng sanh phóng dật, tâm thiện, tâm dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tổ trong 3 cõi, 
sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp bất tương ưng thủ. 


Chư pháp thủ và cảnh thủ ra sao? Tức là pháp thủ. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp thủ và cảnh thủ. 

Chư pháp cảnh thú mà phí thủ ra sao? Bất thiện ngoài ra pháp thủ; tâm thiện, tâm dị 
thục quả và tâm vô ký tố trong 3 cõi và tất cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp cảnh thủ mà phi thủ. 

“Pháp phi cảnh thủ” không thể gọi là “Pháp thủ và cảnh thủ”, cũng không thể gọi là 
“Pháp cảnh thủ mà phi thủ”. 
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961. 


Chư pháp thủ và tương ưng thủ ra sao? Tà kiến và tham dù sanh chung với tâm hiện 
hành nào. Những chơn tướng này gọi là chư pháp thủ và tương ưng thủ. 


Cư pháp tương ưng thú mà phỉ thú ra sao? 8 thứ tâm hiện hành đồng sanh với tham 
mà trừ tât cả thủ sanh trong những tâm hiện hành ây. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp tương ưng thủ mà phi thủ. 


“Pháp bất tương ưng thủ” không thể nói là “Pháp thủ và tương ưng thủ”, cũng không 
thê nói là “Pháp tương ưng thủ mà phi thủ”. 


Chư pháp ly thủ mà cảnh thủ ra sao? (Sở hữu) tham phát sanh trong 4 thứ tâm hiện 
hành đồng sanh với tham bắt tương ưng tà kiến, 2 tâm hiện hành đồng sanh với ưu thọ, 
tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghi, tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật; tâm 
thiện, tâm dị thục quả và tâm vô ký tổ trong 3 cõi và tất cả sắc pháp. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp ly thủ mà cảnh thủ. 


Chư pháp ly thủ và phỉ cảnh thủ ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thê và níp-bàn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp ly thủ và phi cảnh thủ. 

“Pháp tương ưng thủ” không thể gọi “Pháp bất tương ưng thủ mà cảnh thủ” và cũng 
không thê gọi là “Pháp bât tương ưng thủ và phi cảnh thủ”. 


10) Phần chùm phiền não (kilesagocchaka). 


962. 


963. 


Chư pháp phiên não là chỉ? Thập phiền não là: Tham, sân, s1, ngã mạn, tả kiến, hoài 
nghi, hôn trầm, phóng đật, vô tàm, vô úy: 

Tham đồng sanh với 8 tâm tham. 

Sân đồng sanh với 2 tâm ưu thọ. 

S¡ đồng sanh với tất cả tâm bắt thiện. 

Ngã mạn sanh trong 4 tâm tham bắt tương ưng. 

Tà kiến sanh trong 4 tâm tham tương ưng tà kiến. 

Hoài nghỉ sanh trong tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghi. 

Hôn trầm sanh trong tâm bắt thiện hữu trợ. 

Phóng dật, vô tàm và vô úy sinh trong tất cả tâm bắt thiện. 


Những chơn tướng này gọi là chư pháp phiền não. 


Chư pháp phi phiền não trong khi có ra sao? Bắt thiện ngoài ra những phiền não đó, 
tâm thiện, đị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi phiền não. 


Chư pháp cảnh phiên não là chỉ? Bất thiện, thiện, dị thục quả và vô ký tô trong 3 cõi 
và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp cảnh phiên não. 

Chư pháp phi cảnh phiền não trong khi có ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi cảnh phiên não. 


Tạng Vô Tỷ Pháp (Abhidhammapitaka) - Bộ Pháp Tụ (Dhammasangim) — (Cáo Bản) 215 





9ó4. 


965. 


9ó6. 


967. 


968. 


969. 


Chư pháp phiền toái trong khi có ra sao? ]2 tâm bắt thiện hiện hành. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp phiên toái (sankilitha dhammđ). 


Cư pháp phi phiên toái trong khi có ra sao? Thiện, dị thục quả trong 4 cõi, vô ký tố 
trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi phiên toái 
(asankilittha dhammđ). 


Chư pháp tương ưng phiền não là chỉ? 12 tâm bắt thiện hiện hành. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp tương ưng phiên não. 


Chư pháp bắt ' IểƠHg HE phiên não là chỉ? Tâm thiện, dị thục quả trong 4 cõi, vô ký tố 
trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp bất tương ưng 
phiền não. 


Chư pháp phiền não và cảnh phiền não ra sao? Tức là pháp phiền não. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phiên não và cảnh phiên não. 


Chư pháp cảnh phiền não mà phi phiền não ra sao? Bắt thiện ngoài ra tất cả phiền não 
đó; tâm thiện, tâm dị thục quả, tâm vô ký tố trong 3 cõi và tất cả sắc pháp. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp cảnh phiền não mà phi phiền não. 


“Pháp phi cảnh phiền não” không thể nói là “Pháp phiền não và cảnh phiền não”, cũng 
không đặng nói là “Pháp cảnh phiên não mà phi phiên não”. 


Chu pháp phiền não và phiên toái là chỉ? Tức là pháp phiền não. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp phiên não và phiên toái (&ilesa ceva dhamma sankilittha ca). 


Chư pháp phiền toái mà phi phiền não là chỉ? Pháp bắt thiện ngoài ra những phiền não. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phiên toái mà phi phiên não. 

“Pháp phiên toái” nói là “Pháp phiền não và phiền toái” không đặng và nói là “Pháp 
phiên toái mà phi phiên não” cũng không đặng. 


Chu pháp phiền não và tương ưng phiền não ra sao? Phiền não có 2 hoặc 3 thứ, dù 
sanh chung với tâm hiện hành nào. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phiên não và 
tương ưng phiên não. 


Chu pháp tương ưng phiền não mà phi phiền não ra sao? Bắt thiện trừ ra phiền não. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp tương ưng phiên não mà phi phiên não. 

“Pháp bất tương ưng phiền não” nếu gọi là “Pháp phiền não và IHỚHE ưng phiền não” 
không đặng và gọi là “Pháp tương ưng phiền não mà phi phiền não” cũng không đặng. 
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Chư pháp ly phiền não mà cảnh phiền não ra sao? Tâm thiện, dị thục quả và vô ký tô 
trong 3 cõi và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly phiên não mà 
cảnh phiên não. 


Chư pháp ly phiền não và phi cảnh phiền não ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và níp-bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp ly phiên não và phi cảnh phiên não. 


“Pháp tương ưng phiền não” không thê gọi “Pháp bất tương ưng phiền não mà cảnh 
"hàn não” và cũng không thể gọi là “Pháp bất tương ưng phiền não và phi cảnh phiền 


»” 


não 


11) Phần yêu bối (phi duka). 


970. 


971. 


972. 


Chư pháp sơ đạo tuyệt trừ là chỉ? 


4 thứ tâm hiện hành tương ưng tà kiến, tâm hiện hành đồng sanh với hoải nghi. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp sơ đạo tuyệt trừ. 


4 tâm hiện hành đồng sanh với tham bắt tương ưng tà kiến, 2 tâm hiện hành đồng sanh 
với ưu thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp sơ đạo tuyệt trừ cũng có, không tuyệt 
trừ cũng có. 

Chư pháp phí sơ đạo tuyệt trữ ra sao? Tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật, tâm 
thiện và dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi sơ đạo tuyệt trừ. 


Chư pháp ba đạo cao tuyệt trừ ra sao ? 


Tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật. Những chơn tướng này gọi là chư pháp ba đạo 
cao tuyệt trừ. 


4 tâm hiện hành đồng sanh với tham bắt tương ưng tà kiến, 2 tâm hiện hành đồng sanh 
với ưu thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp ba đạo cao tuyệt trừ cũng có, không 
tuyệt trừ cũng có. 


Chư pháp phi ba đạo cao tuyệt trừ ra sao? 4 thứ tâm hiện hành tương ưng tà kiến, tâm 
hiện hành đông sanh với hoài nghi, tâm thiện và dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tô 
trong 3 cõi, săc pháp và níp-bản. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi ba đạo cao 
tuyệt trừ. 


Chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ ra sao ? 

4 tâm hiện hành đồng sanh với tà kiến, tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghỉ (trừ sĩ 
sanh trong những tâm này). Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân sơ đạo 
tuyệt trừ. 
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973. 


974. 


975. 


976. 


4 tâm hiện hành đồng sanh với tham bắt tương ưng tả kiến, 2 tâm hiện hành đồng sanh 
với ưu thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ cũng có, 
chư pháp phi hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ cũng có. 


Chư pháp phi hữu nhân sơ đạo tuyệt trừ ra sao? (Sở hữu) S¡ đồng sanh với hoài nghị, 
tâm hiện hành đồng sanh với phóng dật, tâm thiện, dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố 
trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi hữu nhân 
sơ đạo tuyệt trừ. 


Chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ ra sao ? 


Tâm hiện hành đồng sanh với phóng đật (trừ si sanh trong những tâm này). Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ. 


4 thứ tâm hiện hành đồng sanh với tham bất tương ưng tà kiến, 2 tâm hiện hành đồng 
sanh với ưu thọ. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ 
cũng có, chư pháp phi hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ cũng có. 


Chư pháp phi hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ ra sao? 4 thứ tâm hiện hành tương ưng 
tà kiến, tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghi, (sở hữu) si đồng sanh với tâm si phóng 
dật, tâm thiện và tâm dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký tố trong 3 cõi, sắc pháp vả níp- 
bàn. Những chơn tướng nảy gọi là chư pháp phi hữu nhân ba đạo cao tuyệt trừ. 


Chư pháp hữu tầm ra sao? Tâm bất thiện, tâm thiện Dục giới, l1 thứ tâm dị thục quả 
thiện Dục giới, 2 thứ tâm quả bât thiện, II thứ tâm tô, tâm thiện và dị thục quả sơ thiên 
siêu thê (trừ tâm sanh trong những tâm này). Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
hữu tầm. 


Chư pháp vô tâm trong khi có ra sao? Ngũ song thức, nhị thiền hoặc tam thiền Sắc giới: 
Thiện, dị thục quả và tố (kiriya), 4 bực vô sắc: Thiện, dị thục quả và tố, nhị thiền hoặc 
tam thiền siêu thế: Thiện và dị thục quả, tầm, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp vô tầm (aviứakka đhammä). 


Chư pháp hữu tứ trong khi có ra sao? Tâm bất thiện, thiện Dục giới, l1 thứ tâm dị thục 
quả thiện Dục giới, 2 thứ tâm quả bất thiện, 11 thứ tâm tố; sơ thiền hoặc nhị thiền Sắc 
giới thiện, dị thục quả và tố; sơ thiền hoặc nhị thiền siêu thế thiện và dị thục quả (trừ tứ 
sanh trong những tâm này). Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu tứ (savicara 
dhammđ). 


Chu pháp vô tứ trong khi có ra sao? Ngũ song thức, tam thiền hoặc tứ thiền Sắc giới: 
Thiện, dị thục quả và tố; thiền Vô sắc giới thiện, dị thục quả và tố, tam thiền hoặc tứ 
thiền siêu thế thiện, dị thục quả; tứ; sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là 
chư pháp vô tứ (avicara dhammđ). 


Chư pháp hữu hỷ là chỉ? Tâm hiện hành đồng sanh với hỷ thọ, 4 thứ tâm bắt thiện, 4 
thứ tâm thiện Dục giới, 5 thứ tâm dị thục quả thiện Dục giới, 5 thứ tâm tô Dục giới, nhị 
thiên hoặc tam thiên Sắc giới thiện, dị thục quả và tô; nhị thiên hoặc tam thiên siêu thê 
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977. 


978. 


979, 


980. 


thiện, dị thục quả (trừ pháp hỷ sanh trong những tâm này). Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp hữu hỷ (sarana dhammđ). 


Chư pháp vô hỷ là chỉ? Tâm hiện hành đồng sanh với xả thọ: 4 thứ tâm thiện Dục giới, 
8 thứ tâm bắt thiện, I1 tâm dị thục quả thiện Dục giới, 7 tâm dị thục quả bắt thiện, 6 tâm 
tố Dục giới, tam thiền hoặc tứ thiền Sắc giới thiện, dị thục quả và tố; 4 bậc Vô sắc: 
Thiện, dị thục quả và tâm tố; tam thiền hoặc tứ thiền siêu thế: Thiện và dị thục quả; pháp 
hý; sắc pháp và Níp Bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp vô hỷ. 


Chư pháp đồng sanh với pháp hỷ ra sao? Tâm hiện hành đồng sanh với hỷ thọ là: 4 thứ 
tâm bắt thiện, 4 tâm thiện Dục giới, 5 tâm tố, 5 tâm dị thục quả thiện Dục giới; nhị thiền 
hoặc tam thiền Sắc giới thiện, dị thục quả và tố; nhị thiền hoặc tam thiên siêu thế thiện, 
và dị thục quả (trừ hỷ sanh trong những tâm hiện hành này). Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp đồng sanh pháp hỷ (oisahagatä dhamm). 


Chư pháp phi đồng sanh với pháp hỷ ra sao? 4 thứ tâm thiện Dục giới hiện hành đồng 
sanh với xả thọ, 8 thứ tâm bắt thiện, II thứ tâm dị thục quả thiện Dục giới, 7 thứ tâm dị 
thục quả bắt thiện, 6 thứ tâm tố; tam thiền hoặc tứ thiền Sắc giới sắp lên: Thiện, dị thục 
quả và tố; 4 bực Vô sắc: Thiện, dị thục quả và tố; tam thiền hoặc tứ thiền siêu thế: Thiện, 
dị thục quả, (pháp) hỷ, sắc pháp và Níp Bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
không đông sanh với pháp hý. 


Chu pháp đồng sanh với lạc thọ ra sao? Tâm hiện hành đồng sanh với hỷ thọ, 4 thứ 
tâm thiện, 4 thứ tâm bắt thiện, 6 tâm dị thục quả thiện Dục giới, 5 tâm tố Dục giới, tam 
thiền hoặc tứ thiền Sắc giới: Thiện, dị thục quả và tố, tam thiền hoặc tứ thiền siêu thế: 
Thiện và dị thục quả (trừ lạc thọ sanh trong những tâm này). Những chơn tướng này gọi 
là chư pháp đồng sanh với lạc thọ. 


Chư pháp phi đồng sanh với lạc thọ ra sao? Tâm hiện hành đồng sanh với xả thọ: 4 thứ 
tâm thiện Dục giới, 8 thứ tâm bắt thiện, 10 tâm dị thục quả thiện Dục giới, 7 tâm dị thục 
quả bắt thiện, 6 tâm tó, tứ thiền Sắc giới thiện, dị thục quả và tố, 4 bực Vô sắc: Thiện, 
dị thục quả và tố; tứ thiền siêu thế: Thiện và dị thục quả; lạc thọ; sắc pháp và Níp Bàn. 
Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi đồng sanh với lạc thọ. 


Chư pháp đồng sanh với xả thọ ra sao? Tâm hiện hành đồng sanh với xả thọ: 4 tâm 
thiện Dục giới, 6 tâm bất thiện, 10 tâm dị thục quả thiện Dục giới, 6 tâm dị thục quả bất 
thiện, 6 tâm tố; tứ thiền Sắc giới: Thiện, dị thục quả và tố; 4 bực Vô sắc: Thiện, dị thục 
quả và tố; tứ thiền siêu thế: Thiện và dị thục quả (trừ xả thọ sanh trong những tâm hiện 
hành này). Những chơn tướng này gọi là chư pháp đồng sanh với xả thọ. 


Chu pháp không đồng sanh với xả thọ ra sao? Tâm hiện hành đồng sanh với hỷ thọ: 4 
tâm thiện Dục giới, 6 tâm bắt thiện, 6 tâm dị thục quả thiện Dục giới, 1 tâm dị thục quả 
bắt thiện, 5 tâm tố; tam thiền hoặc tứ thiền Sắc giới: Thiện, dị thục quả và tố; tam thiền 
hoặc tứ thiền siêu thế thiện, dị thục quả; xả thọ; sắc pháp và Níp Bàn. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp không đồng sanh với xả thọ. 
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Chư pháp Dục giớt trong khi có ra sao? Thiện Dục giới, bắt thiện, tâm dị thục quả Dục 
giới, tâm vô ký tô Dục giới và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp 
Dục giới. 

Chư pháp phi Dục giới trong khi có ra sao? Sắc giới, Vô sắc giới và siêu thế. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi Dục giới. 


Chư pháp Sắc giới trong khi có ra sao? 4 hoặc 5 bậc thiền: Thiện, dị thục quả và tố 
thành ra Sắc giới. Những chơn tướng này gọi là chư pháp Sắc giới. 


Chư pháp phi Sắc giới trong khi có ra sao? Dục giới, Sắc giới và siêu thể. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp phi Sắc giới (na rupäãvacara dhammđ) 


Chư pháp Vô sắc giới trong khi có ra sao? 4 bậc Vô sắc: Thiện, dị thục quả và tố. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp Vô sắc giới (aruipavacara dhammđ). 


Chư pháp phi Vô sắc giới trong khi có ra sao? Dục giới, Sắc giới và siêu thê. Những 
chơn tướng này gọi là chư pháp phi Vô sắc giới. 


Chư pháp liên quan luân hồi ra sao? Thiện, bất thiện, dị thục quả và vô ký tố (kiruùđ) 
trong 3 cõi và tất cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp liên quan luân hồi 
(pariyapanna dhamm). 


Chư pháp bắt liên quan luân hồi ra sao? 4 đạo, 4 quả siêu thế và Níp Bàn. Những chơn 
tướng này gọi là chư pháp bât liên quan luân hôi (a2ariyapanna dhammđ). 


Chư pháp nhân xuất luân hồi là chỉ? 4 đạo siêu thê. Những chơn tướng này gọi là chư 
pháp nhân xuât luân hôi (0yyanika dhammđ). 


Chu pháp phi nhân xuất luân hôi là chỉ? Thiện, bất thiện, vô ký tổ trong 3 cõi, dị thục 
quả trong 4 cõi, sắc pháp và Níp Bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi nhân 
xuất luân hồi (aniyyänikã dhammä). 


Chư pháp (cho quả) nhất định ra sao? 


4 thứ tâm hiện hành tương ưng tà kiến, 2 thứ tâm hiện hành đồng sanh ưu thọ. Những 
chơn tướng này thành pháp nhât định cũng có, thành pháp bât định cũng có. 


4 đạo siêu thế. Những chơn tướng này gọi là chư pháp nhất định („iyatã dhammä). 


Chư pháp phi (cho quả) nhất định ra sao? 4 thứ tâm hiện hành đồng sanh với tham bắt 
tương ưng tà kiến, tâm hiện hành đồng sanh với hoài nghi, tâm hiện hành đồng sanh với 
phóng dật, tâm thiện và tâm vô ký tố trong 3 cõi, tâm dị thục quả trong 4 cõi, sắc pháp 
và Níp Bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp phi (cho quả) nhất định (amiyafã 
dhammđ). 
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-_ Chư pháp hữu thượng là chỉ? Tâm thiện, bất thiện, vô ký tố và dị thục quả trong 3 cõi 
và tât cả sắc pháp. Những chơn tướng này gọi là chư pháp hữu thượng (sa arä 
dhammđ). 

-_ Chự pháp vô thượng là chỉ? 4 đạo, 4 quả siêu thế và Níp Bàn. Những chơn tướng này 
gọi là chư pháp vô thượng (anuffara dhammđ). 


987. 


-_ Chư pháp hữu y trong khi có ra sao? 12 thứ tâm bắt thiện hiện hành. Những chơn tướng 
này gọi là chư pháp hữu y (sarana dhammđ). 

-_ Chư pháp vô y trong khi có ra sao? Tâm thiện và tâm dị thục quả trong 4 cõi, tâm vô ký 
tô trong 3 cõi, sắc pháp và níp-bàn. Những chơn tướng này gọi là chư pháp vô y (aran~a 
dhammg). 


~—~—~—~.—~—~—~—~~~xx~xx~x.~x.~.~~~~=~®~ 


Hoàn mãn Bộ Pháp Tụ (Dhammasangani) vào ngày thứ tư, 01 - 09- 1975 nhằm ngày mông 
1 tháng 6 năm Át Mão (Phật lịch 2518) 

Hồi hướng và chia phước đến tứ đại thiên vương và tất cả chúng sanh, nhữt là các vị chư 
thiên có oai lực hộ trì Tạng Diệu pháp đặng thạnh hành. 


